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જૈત સાહિત્ય સંશોધક ગ્રથમાલા 


પયુષણપરવનાં વ્યાખ્યાનો 


પ્રચોજક 
પં, સુખલાલ અને પ. બેચરદાસ 


વિ. સં. ૧૯૮૪ ] કિમત ૬ આના [શુ ૧૬૩૦ 


પ્રકાશક 
પૂ. સુખલાલ્જ 
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જેન સાહિય સ'શોધક કાયોલય 
એલિસષખ્રીજ, અમદાવાદ, 


મુદ્રક: 
મૂળચદભાઇ ત્રિકમલાલ પટેલ 
સૂ્ચપ્રકારા પ્રિન્ટોગ પેસ, 
પાનકોરતાકા : અ મદાવાટટ 


વિષયાનુકમ 


વિષય વ્ષ્્તા પૃ૦ 
પર્ઝુપણૂપર્વ અને તેને ઉપયોગ સુખલાલજી ૧ 
પ્રમ અને પથ ક ૧૦ 
અહિનસા અને અમારિ ર ૧૭ 
તપ અને પશિષટ એ શું છે? કુડ ૪૧ 
સાધુસ સ્થા અને તીથસ'સ્થ! ન પપ 
વિશ્વમાં દીક્ષાર્ું સથાન ન [9૬- 
સાનસસ્થા અને સ ઘર્સસ્થા ક લ્૮ 
જવનશુદ્ધિ અને ભગવાન મહઃવીર ઝી ૧૦છ 
ધમ અને પથ શ્રી મણિલાલ નથુભાઈ દોશી ૧૧૨ 
અમારિ-આહ'સા ક ૧૧૬ 
સાનના ભંડારો અને સ'ઘસ'સ્થા ન ૧૧૯ 
દીહાા ૧2 પ્ર૪ 
સાંવત્સરિક ક્ષમાપના ન ૧૩૧ 
ધર્મ અને રાષ્ટ્રત્વ શ્રી, ચ'દુલાલ દવે ૧૩૬ 
પ્રસ અને પથ પ. લાલન ૧૪૨ 
શાસ્ામર્યાદા પ. સુખલાલજી ૧૪૯ 
ખરી આધ્યાત્મિકતા શ્રી. ગટુલાલ પ્રવ ૧૬૮ 


સમર્પષણુ 


લોકોમાં બીકણુપણાની જગ્યાએ ન્ડિરપ્ણું દાખ્લ 
થાય; છીછરાપણાની જગ્યાએ વચારકપણું આવે અને 
ખુદ્ધેની ગુલામીનું સ્થાન સ્વતત્ર શેધકખુદ્ધિ લે એ 


અ, 


ઉદ્દેશથી આ પુસ્તક પ્રસિદ્ધ કરવામાં આવે છે. 


કાંતિશીલ નિભેયતા, ઉડી વિચારક્તા અને સવત 
શેધક્બુડ્ધિ એ ત્રણે વૃત્તિઓ શ્રીમાન્‌ માનનીય જિન- 
વિજયજીમાં જેઇ તેમ જ અતુભવી છે, તેથી આ પુસ્તક 
તેમને ભેટ કરવામાં આવે છે. 


સુખલાલ તથા બેચરદાસ 


પ્રાસ્તાવિક 


ડયાં તો ઉપાશ્રયો અને કયાં આ પ્રેમાભાઇ હોલ જેવી *નહેર 
જગ્યાએ. ડયાં પાટ ઉપર ખેસી, હાથમાં પોથી લઈ વાંચનાર 
શ્રર્મમુરુઓ, તેમાય ખાસ કરી પુરષ સાધુ જ; અને ડયાં ઉભા રહી 
મ્હૉંડેથી જ બોલનાર ગ્રહસ્થો, અતે તેમાંય ખ્હેતો અને ભાઈઓ 
બતે. કયાં કલાકના કલાક સુધી ભાંય ઉપર બેસી જરા પણુ તર્ક 
પ્ર શ'કા કયાં વિના મુગે ગ્હોડે સાંભળનાર શ્રાવકવર્ગ, અતે ક્યાં 
આ ખુર્‌₹] પર બેસનાર, તર્કવિતક ડરવાની છટ ભોગવનાર આ 
શ્રોતા ગણુ પયાં એક જ «ખે અતે એક જ ભાષામાં વ'ચાતા 
કલ્પસત્રના પાટો તેસજ તેના ભાપાતરે। અને ક્યાં ખાસખાસ મુદ્દા 
ઉપર જરા પણુ બધન વિના થતી આ ચર્ચાઓ, 


આ પ્રમાણે એક બાજુ જૂનુ અને ખીજ બાજુ નવુ જ્યારે 
કરાઈ જુએ, ખાસ કરી પજુસણૂના દિવસોમાં જુએ, યારે તેને એવા 
પ્રશ્નો જરર થવાના કે આ બધે ડ્રેરક્રાર શા માટે, તેતુ શું પરિણામ, 
તેવા ફેરફાર ફરવામાં ન આવે તો ચુ બગડે છે : આ પ્રશ્નોનો 
દત્તર આજનો જમાતે! આપી રજ્લો છે. અ!જના કેળવાયલા *ે 
ખીન કેળવાયલા, પણ જિજ્ઞાસુ અતે સ્વત'ત્રપણે વિચાર કરવા અને 
સાંભળવાની છુટ લેવા ઇચ્છનાર, તરણા કે *હ્ો દિવસે દિવસે 
ધ્રમસ્થાનો છોડતા જય છે અથવા તે ત્યા જવાનું ઓછુ ડરી રે 
છે. પરિણામે તેમતી સામે કશુ જ ધ્યેય રહેળુ નથી. તેમતી જવત્તિ 
જાણુવા, તૅમના પ્રશ્નોનું સમભાવે અને ઉદારતાથી નિરાકરણુ 
કરવા, તેમને તર્કવિતર્ક અને રાકા કરવાની પૂરી છુટ આપવા, તેમજ 
દૈશકાળની પરિસ્થિતિનો વિચાર ફરવા જે ધર્ષમુસએ! તેયાર 
હોય, તો તો આ ખહાઃ દેખાતો ફેરફાર તેમના ધમસ્થાનેમાં જ 
ચાય અને આપણો ખોને, એટલે અંશે ઓછે થાય, પણુ હજી 


ન 


ધમેગુસ્આને એ વાત સૂઝી હોય તેમ લાગતું નથી. તેનો પુરાવા 
આવા ફેરફારમાં વધારે અને વધારે રસ લેતાર શ્રોતાઓની સ“ખ્યા 
આપી રહી છે. આ અતે આના જેવા બીન ફ્રેરફારાથી ધમે- 
ગુરુઃ છેવટે ચેયા વિના રહેશે જ નહિ. જેટલા વહેલા ચેતશે. 
તેટલી જ તેમના પદતી અને સમાજતી વધારે સલામતી છે. તેએ. 
જલદી ચેતી બુદ્ધિ અને ઉદારતાપૂર્વક ધટતો ફેરફાર કરે, અથવા 
તેમને એમ કરવાની કફૂરજ પડે, એટલા માટે આ નવી પહૃતિ 
યોજવામાં આવી છે. 


ખરી રીતે નવું અને જૂનુ એ કાંઈ મહત્ત્તતી ખાબત નથી. 
જે આજે જૂનુ છે અતે જેને છોડતા કે બદલતા છાતી થજે છે, 
તે પણુ કયારેક તા નવું જ હતુ, અને જે આજે નવું છે, તેમજ 
જેને સાભળતા અતે ન્નેતાં બીફ લાગે છે, જેના ઉપર વિચાર કરતાં 
અથવા જેમા ભાગ લેતાં, “ લોકો ચુ કહેશે, આ તે નવુ ધતીંગ શુ; 
શુ બાપદાદાઓ નહોતા સમજતા, આંજના અધૂરા વિચારકોની આવી 
ધમાલેથી શું વળવાનું?” આ અને આના જેવી ખીક કે શ કાથી 
લેદ્દા પાછા પડે છે. તે નવુ પણુ વખત જતાં જૂનૃ થવાનુ, અને 
તે પણુ વળી એક ચાલુ ચીલારૃપે મનાવાનુ. આ રીતે જૂના કે 
કે નવાની કશી જ વ્યવસ્થા નથી. બરી રીતે મહત્ત્વ, નથી જૂતાનું 
જુ નથા નવાનુ મહતવ તો સત્યનું છે, સત્યતી દિશામા ચાલવાનુ છે, 
અતે સત્વની જિન્તાસાનુ છે. નને કહેવાતા નૂનામા સત્ય હેય, તો 
તેનું મહત્ત્વ જરૂર છે, અતે જૂનુ છતા તેમા સય ઓછુ હોય કે ન 
હોય, અને નવામાં જ મત્ય હોય, તો જૂના કરતા નવાનુ મહત્ત્વ 
રહેવાનુ. એ જ રીતે ને નવું છતાં, તેમાં સત્યનો અંશ કે તેની 
પાછળ સત્યની કૃત્તિનહિ હોય તો, એ આપાઆપ નાશ પામવાનું. 
એટલે આપણી સામે મહત્ત્વ હોય તો, તે સત્યનુ જ છે, એ જ 


ધ્રુવ તત્ત છે. જૂનાપણું કે નવાપણુ એ તો તેનાં બદલાતાં કપડાં છે. 


હ 


ત્યારે સત્ય એટલે શું, એ પ્રશ્ન થાય છે. એતે! ઉત્તર ભગવાન 
મહાવીરે પોતાના જીવનથી આપ્યા છે. એમણે પોતાના જવનમાં 
સત્ય દાખલ કરી, અનેક ધટતા ખાલ્ર ફેરફાર કર્યા છે, અને પાછળના 
સજવ અનુગામીઓને દ્રવ્ય, ક્ષેત્ર, કાળ, ભાવ પ્રમાણે વર્તવાનું કહી, 
તેમણે આપણા માટે પરિવર્તનને ધેરી માર્ગ પણુ ખુલ્લો મૂકયો 
છે. અલખત્ત આ પરિવર્તનમાં એક ધુવદણિ હોવી જેઈ એ, અને 
તે એ કે ધમૈતત્ત્તોતા જવત અને વ્યવહારૂ ઉપયોગ કરવો. આ 
દૃષ્િથી જ પજુસણુમાં આ વ્યાખ્યાનમાળા ગોડવવામાં આવી છે, 
ભૂલ હશે, અપૂણુતા હશે તો જિત્તાસા અને નમ્રતાને લીધે સુધરશે; 
પણુ મૂગે મ્હાડે ચુપ ખેસી રહી જિજ્ઞાસા અતે ખુદ્ધિને ગૂ'ગળાવી 
મારવાથી તો ધ્રુવ સય જ દબાઈ જશે. એટલા માટે સદ્વૃત્તિ અને 
સદ્ધુદ્ધિથી, ધ્રવ સત્યને કાયમ રાખી, આ ઘટતો ટ્રેરફાર શરૂ કયો છે. 

૧૯૮૨ના પજુસણુમાં માત્ર ખે ચાર મિત્રો વચ્ચે, કેટલાંક 
ધાર્મિક તતતવા ઉપર ચર્ચા કરવામાં આવી હતી. ત્યારબાદ ત્રણુ વર્ષ 
લગી એ ચર્ચા પજુસણુમાં આગળ વધી. કમે કમે જિત્તાસુવઝ 
વધતો ગયો, અને ખાસ હીલચાલ નહિ કર્યા છતાં પણુ જણાયુ કે, 
આવા પ્રકારનો જિત્તાસુવર્ગ બહુ મોટો છે. ધર્મતત્ત્ત્રોના વ્યવહારમાં 
ઉપયોગ થઈ શકે તેમ છે કે નહિં થઈ શકતો હોય તો કેવ! 
કેવી રીતે કયુ કયુ ધાર્મિક તત્ત્વ, કેવી કેવી રીતે વવહાર્‌ બની 
શકે! હજરો વર્ષનો ધાર્મિક વારસો માત્ર કલહનુ કારણુ ન 
રહી, સુખ અને શાંતિ કેવી રીતે આપી શકે ? આવા પ્રશ્નો વ્યાજબી 
છે. તેનો ખુલાસા ન કરવામાં બુદ્ધિની અને છેવટે સમાજની હત્યા 
છે, એમ જણાયાથી જ આ વર્ષે, આઢટલી જહેર રીતે, પજુસણુતે 
આ પ્રસંગ ગોઠવવામાં આવ્યે છે. 

આજ તે! આ રીત માત્ર અમદાવાદમાં શર્‌ થઈ છે, પણ્‌ જને 
એમાં સયદછિ અને સમયસૂચકતા હશે , તો થોડા જ દિવસોમાં 
એ રીત વ્યાપક થંઇ જવાતી, અને ગામાગામ નહિ તો, છેવટે દરેક 
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શહેરમાં, આવા પ્રસંગો માટે માગણી ચવાતી, અને એ રીતે વિચાર 
“ળવાવાના, વિકસવાના, નકામા બધનેો ખરી પડવાનાં, ભય અને 
શ'કાનાં મળ ઉખડી જવાનાં, અને જે દીર્ધદર્શિપણુ નહિ હોય તો 
એની વલે જૂતી રીત જેવી જ થવાની. 

આ નવીન પ્રસંગમાં ખીનજવાખદારીનું તત્વ દાખલ ન યાય 
તેઢલા માટે એક ધેોરણુ નક્રી કરવામાં આવ્યું છે, અને તે એ કે 
દરેક વકતા, જે ખોલે તે લખી રાખે, અને લખેલું સભાને સૉંપે, 
આમ કરવાના ખે હેતુઓ મુખ્ય છે. એક તો એ "કે દરેક બોલનાર 
પહેલેથી ખુબ વિચાર કરી લે, અને તૈયારી કરી શકે. બીજે હેતુ 
એ છે કે, એક સ્થળે અને એક મેર્સંગે બોલાયલુ', જે લખેલુ હોય 
તો; છપાઇને અનેક જણના હાથમાં પહોચે, અને તે રીતે તેના 
ઉપર બીજાઓને વિચાર કરવાની તક મળે, તેમાં ખામી હોય ત્રો, 
બીજએ દર્શાવે, અને કાંઈ ચુણ હોય તે, તેતે અપનાવી બીજાએ 
વિકાસ કરે. 

આ ધોરણુ પ્રમાણે, આ સાલનાં પજુસણુમા અપાયેલા ઘણાંખરા 
શાષણો લગભગ લખાયેલાં હતા, એ બધા ભાષણોને। ગંગ્રહ 
ખહાર પાડવાની ઇચ્છા પણુ પજુસણુમા જ ચઈ હતી. આ ઈચ્છા 
શ્રોતાઓએ વધાવી, અને તેને પરિણામે આ સગ્રહ ખહ!ર પડે છે. 

કેટલાક કારણુસ?, ખાસ કરી કદ વધી જવાના અને પ્રસિદ્ધિમાં 
મે।ઇ થવાના કારણુસર, કેટલાક ભાષણો, આ મંગ્રહમાં પવામાં 
નથી આવ્યાં. પડિત લાલને લગભગ બધા જ ગિષયેો। ઉપર લખી 
આપ્યુ છે તેમ છતા તેમનુ એક જ ભાષણુ અહો લીધુ છે. 
અધ્યાપક રસિકલાલ પરીખ અને અધ્યાપક મગતલાલ 
રૃસાધ્ના ભાષણો હજી મેળવ્યા જ નથી. એન્યુક્રેશનલ ઇન્સપૅકટર 
ગટ્લાલ છુવનુ વક્તવ્ય બહુ જ મો!ડું મળવાથી, તેનો અલ્પાશા જ 
અહીં આપ્યો છે. શ્રીમતી સૈ, સરલાબ્હેન અ'બાલાલ અને 
શ્રીમતી માતીખ્હેન જીવર!જનાં વક્તવ્યો પણુ હજી મેળવ્યાં 
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નથી. આશ્રમવાસી સુરે*દ્રેજીનું વક્તવ્ય પણુ હજી મેળવી શકાયું 
નથી. ખાકઠીના બધા જ ખોલનારાઓનાં વક્તવ્યો, આ સંગ્રહમાં 
આવી ”નય છે. 


પજુસણુમાં અપાયેલાં અને લખાયેલાં પ્રવચનો ઉપરાંત, આ 
સ'ગ્રહમાં, એક બીને લેખ મૂકવામાં આવ્યો છે. એ? શ્ાસમર્યાદા 
વિષેનો છે. આ લેખ છે તો! લાંબા પણુ અહી અપાએલાં પ્રવચનોની 
હખબનો અતે ઉપયેાગી જણાયાથી તેને અહીં સ્થાન આપનામાં આવ્યું છે. 
આ રીતે અનેક વિષયો ઉપર્‌ અનેક જણુના વિચારો આ પુસ્તકમાંથી 
નણુવાનું મળશે. ધારણા! એવી હતી કે પુસ્તકનું કદ મોટું” થવા છતાં સૌને 
તદન સસ્તામાં મળે. એટલા માટે તે પજુસણુની ચાલુ બેઠકોમાં જ, સૌને 
કહી દેવામા આવેલુ' કે આ ભાષણૂોનો સંત્રહ છપાશે અને ચાર 
આનાસાં મળશે. એ નહેર કરતી વખતે, એમ તો. માની જ લીધું 
હતુ કે ઘણા મ્રાહકો ચશે, ર થવા તો આછા જણા પણુ જથ્યાખ'ધ 
ખરીદી લેમે, અને પુસ્તકનું ખચ નીકળી આવશે. ને કે તે જ વખતે 
હાજરી આપનારાએએ ઉત્સાહભેર નામ નોંધાવ્યાં, પણુ પાછળથી બીન્ન 
છુટા ગ્રાહકો મેળવવા, કાંઇ અમે પ્રયત્ન કર્યો નહિ. તેથી નેઇતી ગ્રાહક 
સંખ્યા હજી સુધી થઈ નથી. તેમ છતાં કેટલાક ઉત્સાહી અને જિત્તાસુ 
મિત્રાએ જથ્થાબંધ કેટલીક નકલો ખરીદી લીધી છે. તેમના એ 
ગ્રોત્સાહુનથી જચ્થાબંધ ખરીદી લેનાર માટે, ચાર આના જ કીંમત 
રાખી છે, અને પહેલેથી જેએએ નામ લખાવ્યું તેમતે પણુ ચાર 
આનામાંજ, આ પુસ્તક મળે છે. છતાં પુસ્તક પાછઈી થયેલો ખર્ચ 
હજી સુધી પૂર્ણ મળી આવ્યો નથી, અને પ્રુસ્તકનું કદ પણુ મોડું 
છે, તેથી આની કામત છ આના ઠરાવવામાં આવી છે. 


૧ ૫*. સુખલાલજીએ મહાવીર જેત વિધાલયમાં એક પ્રવચન આપેલું 
તેને લગત્તા આ લેખ છે. 


યૃર્‌ 


આ જ પ્રમાણે ૧૯૮૪ ના પજુસણુમાં જુદા જુદા વક્તાઓ 
“દ્રારા અપાયેલાં પ્રવચનોનો સગેહ સુધોષા માસિકમાં બહાર પડેલો. 
તે વખતે નેપતી શૃદ્ધિ સચવાઈ શકી ન હતી. આ વખતે તે 
સાચવવા પ્રયત્ન ક્યો છે. તેમ ૭તાં તાટિ રહેવાનો દરેક સંભવ છે. 
એને સુધારી દરેક જણુ વાંચે એવી આશા વધારે પડતી ન કહેવાય, 

આ પુસ્તકની એક સામટી અમુક અમુક નકલો ખરીદી લેનાર 
મિત્રો કે જિસ્ાસુઆના નામ જાણીતે જ નથી આપ્યાં કારણુ કે 
એ મિત્રો માત્ર કાર્યાથી છે--નામાર્થી નથી. વળી એવી નામનાનું 
વૂતાવર્‌ણુ ઉભુ કરવાનો કશે અથ પણુ નથી. તેમણે ચાર ચાર્‌ 
આનામાં જથ્થાબધ નકલે। લીધી છે, તેનો લાભ તેએ ખીનને 
આપવાના છે. 


આ પુસ્તકનાં કુક જેવા અને પ્રેસતે લગતુ ખીજી કામ 
કરવામાં ભાઈ શ'જુલાલ જગશીએ સ્વયંસેવારૃત્તિથી જ મદદ 
આપી છે. ખીનન પણુ મિત્રેએ માગણી મમાણે આ કાર્યમાં 
મદદ આપી છે, આનો લાભ વાચકને જ છે. તેથી બધા વાચ્ક્રા 
તરક્થી એ મિત્રોના આભાર માનીએ તો, તેમાં બધા સમત જ થશે. 

વાચકોને છેવટે એટલુજ કહેવાનું છે કે, તેઆ આ પુસ્તક 
આખુ” વાંચે, તે ઉપર વિચાર કરે. ન્યાં તેમતે પૃછ્વા જેવુ દેખાય 
"યા બીજા સમજદારને પૂછે, અગર અમને મળી પૂછે. કઠણુ લાગે, લાંખુ 
“લાગે તો તેથી ન ગભરાય. આપણા સમાજમાં વિચારક શક્તિની 
ઉષુપ છે. તેથી સહેજ ઉ'ડાણુ હોય, ઝીણુવટ હોય ત્યારે લેકેો 
ગભરાઈ જય છે. વળી સમાજમાં ભાર ર્ટિચુસ્તતા છે, એટલે કાંઈ 
નવા જેવું દેખાય તો લોકે ગભરાય છે. પણુ એ છીછરાપણુ 
સકુચિતપણુ' અને બીકણુપણુ' દૂર કરવા ખાતર જ આ વિચારસરણી 
છે, એટલે ને વાચકો ધીરજથી વાંચશે તા તેમતે આમાંથી ધણુ' 
“ણુવાનું મળી આવરે, અથવા તો અનુકૂળ કે ગતિકૂળ ધણુ નવું 
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સૂઝી આવશે. જે આટલુ'યયું તો પ્રયત્નની સફળતા છે, અને એ જ 
એની કૉંમતતી ખરી વસુલાત છે. 


જે જે વાચક સમજદાર હોય, તે દરેકને આટલું નિવેદન તો 
વધારે પરતુ નહિ જ લાગે કે, તેમણે બે કામ મુખ્ય કરવાં. પહેલું 
એ કે જેમ અને તેમ વધારે વાંચનારાઓના ઠાથમાં પુરતક 
પહોંચાડવું અને બીજુ” એ કે, જેએ એછુ સમજતા હોય, તેમને 
પોતાતી સમજનો લાભ આપી, આ પુસ્તક વાચવામાં રસ 
લેતા કરવા. 


આ કથન પુ કરીએ તે પહેલાં એટલું જણાવી દેવું યોગ્ય છે કે 
આ આખી વ્ાખ્યાનમાળા રાષ્ટ્ીીયદટિથી યોજએલી છે. અત્યારે 
રૃશમાં નવું મોજું પ્રગટયુ' છે. એમાં ભાગ ન લેવો અને દેશની 
આબાદીની આશા રાખવી એ વ્યય છે. એમાં ભાગ ન લેનાર 
દશમાં માનપૂવક જીવી ન શકે. એક બાજુ એવી વસ્તુસ્થિતિ છે; 
અને ખીજી બાજુ સમાજતુ મુખ્ય બળ જે ધમેચુરુઓ-તે પોતાની 
બધી શક્તિએ લગભગ વેડફી રહ્રા છે. જાણે કે કલેરા કકાસ 
અને તકરાર વિવાદમાં જ તેમજ શાસ્રાર્થો અને ચેલેજબાજઓમાં 
જ ધર્મમા વિકાસ થતો હોય તેમ પ્રેરત્તિ ચોમેર થઈ રહો છે, એક 
કીતે ધમ'બળ અધરમ'માં ખર્ચાઈ રહું છે. એવે ટાણે આ બળનો 
ઉપયોગ શઠ્ટીય શુભ પ્રરૃત્તિમાં થવા પામે તો કલેશ કકાસ વિરમે 
અને સાથે સાથે દેરાસેવા પણુ થાય. એવો ૬૪થી ધરામિક તત્ત્વોના 
વ્યવહારૂ ઉપયોગ સચવવા માટે આ વ્યાખ્યાનમાળા ગોઠેવાએલી છે. 
આટલું ધ્યાનમાં રાખી વાચકે વાંચે એવો તેમના પ્રત્યે વિનતિ છે. 


ગૂજરાત પુરાતત્ત્ત મદિર 1 સુખલાલ સ'ઘવી અને 
ઘનતેરસ ૧૯૮૬ ખેચરદાસ રાશી 


પર્યુષણુ પર્વ અને તેનો ઉપયોગ. 


પવ'ની ઉત્પત્તિ--તહેવારો અનેક કારણોથી ઉભા ચાય છે. 
ઘણી વાર એવુ પણુ અતે છે કે અમુક એક ખાસ કારણુથી તહેવાર 
શર્‌ થયેલો હોય છે અતે પછી તેતી પુછિ અને પ્રચાર વખતે ખીજ 
કારણો પણુ તેની સાથે આવી મળે છે જુદા જુદા તહેવારોના જુદા 
જુદ્દાં કારણો ગમે તે હો છતાં તે બધાનાં સામાન્ય ખે કારણા તો 
હોય જ છે. એક ભક્તિ અતે ખીજીં આન'દ. કોઈ પણુ તહેવારની 
પાછળ અથવા તેની સાથે અંધ અગર દેખતી ભક્તિ હોય જ છે. 
ભક્તિ વિના તહેવાર નભી શકતો જ નથી, કારણુ કે તેના નભાવ 
અતે મચારતેો આધાર જનસમુદાય હોય છે, એટલે ન્યાં સુધી તે 
તહેવાર પરત્વે તેતી ભક્તિ હોય ત્યાં સુધી જ તે ચાલે. આન'૬ 
વિના તો લેક કોઈ પણુ તહેવારોમાં રસ લઇ જ ન શકે, ખાવું 
પીવું, હળવુ મળવું, ગાવુ બન્નવવુ, લેવું-દેવું, નાચવું કુદ્વુ, પહેરવુ 
ઓઢવુ, ઠાઠમાઠ અને ભપકા કરવા વગેરેની આછી વધતી ગોઠવણુ 
વિનાનો કેઈ પણુ સાત્તિક કે તામસિક તહેવાર દુનિયાના પડ ઉપર 
ર્નાહે જ મળે. 

તહેવારોના સ્વરૂપ અને તેતી પાછળની ભાવના જેતાં આપણે 
ઉત્પત્તિના કારણુ પરત્વે તહેવારોને મુખ્યપણે ખે ભાગમાં વહેચી 
ગ્રક્રીએે છીએ. ૧ લોડિડક, ૨ લે[કોત્તર. અથવા આસુરી અને દૈવી, 
જે તહેવારો ભય, લાલચ, અને વિસ્મય જેવા લક્ુદ્ર ભાવોમાંથી 
જન્મેલા હોય છે તે સાધારણુ ભૂમિકાના લે।કોતે લાયક હોવાથી 
લોડિક અગર આસુરી કહી શકાય, તેમાં જવન શ્ૂદ્ધિનો કે જીવનની 
મહત્તાતા ભાવ નથી હેતે, પણુ પામર વૃત્તિઓ અને ક્ષુદ્ઠ ભાવનાઓ 
તેની પાછળ હોય છે. જે તહેવારો જીવનશુદ્ધિની ભાવનામાંથી 








૨ પર્ચુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 


જન્મેલા હોય અને જવનચુદ્ધિ માટે જ પ્રચારમાં આવ્યા હોય તે 
તહેવારો ઉચ્ચ ભૂમિકાના લેકાને લાયક હોવાથી લોકોત્તર અગર 
દૈવી કહી શકાય. 


પહાડો અને જ'ગલોામાં વસતી ભીલ, સંથાલ, કોળી જેવી 
નતોમા અગર તે! શહેર અતે ગામડામાં વસતી છારા, વાઘરી જેવી 
જાતોમાં અને ધણી વાર તે! ઉચ્ચ વર્ણુની મનાતી ખીજી બધી જ 
ન્નતામાં આપણે જઈ ને તેમનાં તહેવાર નનેઈ એ તો તરત જ જણાશે 
જ એમના તહેવારે ભય, લાલચ અને અદ્ભુતતાની ભાવનામાંથી 
જન્મેલા છે. તે તહેવારે અર્થ અને કામપુસ્ષાર્થયની જ પુષ્ટિ માટે 
ચાલતા હૉય છે. નાગપ ચમી, શ૨ીતળાસાતસ, ગણેશચતુર્થી, દુર્ગા અને 
કાળાપૂજા; એ મેલડી અને માતાની પૂઝ્તની પેઠેં ભવમુક્તિની 
ભાવનામાથી જન્મેલા છે. મોળાકત, મગળાગૌરી, જ્યેછાગૌરો, 
લદ્દમીપૂન્ન વગેરે તહેવારે લાલચ અને કામતી ભાવનામાંથી જન્મેલા છે, 
અતે એના ઉપર જ એ ચાલે છે. સૂર્ય પૂ”, સમુદ્રપૂન્ન અતે ચ%- 
પૂજ વગેરે સાથે સ'બધ ધરાવનારા તહેવારે! વિસ્મયની ભાવનામાંથી 
જન્મેલા છે. સૂર્યનુ અપાર ઝળફળતુ તેજ અતે સમુદ્રના અપાર 
ઉછળતા મોન જેઈ માણુસ પહેલવહેલો! તો આભો જ બતી ગયે 
હશે અને એ વિસ્મ્યમાથી એની પૂન્નના ઉત્સવો શર્‌ થયા હશે. 


આવા અર્થ અને કામના પોષક તહેવારો સર્વત્ર પ્રચલિત હોવા 
હતા વેધક દૃણિવાળા ગણ્યા ગાંઠ્યા થોડાક માણુસો દ્દારા બીજી જતના 
પણુ તહેવારો પ્રચલિત થએલા આપણે જઇ શકીએ છીએ. યાહુદી, 
ક્રિથ્ીયન અને જરથેાસ્તી ધર્મની અંદર જવનશુૃદ્ધિની ભાવનામાંથી 
યોજએલા કેટલાક તહેવાર ચાલે છે. ઇસ્લામ ધર્મમાં ખાસ ફરી 
ર્મઝાનતો મહિતો આખો જવનશુહદ્ધિની દદિએ જ તહેવારરૂપે 
મોઠવાએલે! છે. એમાં સુસલમાને માત્ર ઉપવાસ કરીને જ સંતોષ પકડે 
એટલુ બસ નથી ગણાતું પણુ તે ઉપરાંત સયમ કેળવવા માટે ખીજ” 








ઝર સઝ્કઝ્ક્ઝક્ઝઝઝઃ 


પ્ચૂષષણુ પવ અને તેને ઉપયોગ ૩ 








ધરણાં પવિત્ર ફરમાતે કરવામાં આગ્યાં છે. બહ્મચર્ય પાળવું, સાચુ 
બોલવુ, ઉચ નીચ કે નાના મોટાને ભેદ છેડી દેવો, આવકનદ 
૨ર ટકા સેવા કરનાર નીચલા વર્ગતે અતે ૧૦ ટકા સસ્યાએઓ 
તેમ જ ક્જીરેના નભાવમાં ખર્ચવા, વગેરે જે વિધાતા પ્સ્લામ 
ધર્મમાં છે તે રમઝાન મહિનાની પવિત્રતા સૂચવવા માટે બસ છે. 
ખાક્ષણુ ધર્મના તહેવારો એમની વર્ણુવ્યવસ્થા પ્રમાણે બહુવર્ણીં છે 
એટલે તેમાં બધી જ ભાવનાઓવાળા બધી જ નનતના તણેવારોનું 
લક્ષણુ મિશ્રિત થયેલું નજરે પડે છે. બદ્ધ તહેવારો લોકકલ્યાણુની અને 
યાગની ભાવનામાથી જન્મેલા છે ખરા ? પણુ જેન તહેવારો સાથી 
જુદા પડે છે અતે તે જુદાઈ એ છે કે જેતોતો એક પણુ નાતો કે 
મોટા તહેવાર એવો નથી કે જે અથ અને કામની ભાવનામાથી 
અથવા તો ભય, લાલચ, અને વિસ્મયની ભાવનામાંથી ઉત્પન્ન થયે 
હોય, અગર તો તેમાં પાઠળથી સેળભેળ થયેલી એવી ભાવનાતું 
શાસ્ત્રથી સમર્થન કરવામાં આવતુ હેય, નિમિત્ત તીર્થકરોના કોઈપણુ 
કલ્યાણુનુ હોય અગર બીજુ કાંઇ હોય પણુ એ નિમિત્તે ચાલતા પર્વ 
જ તહેવારતે! ઉદ્દેશ માત્ર જ્ઞાન અતે ચારિત્રતી શુદ્ધિ તેમ જ પૃષ્ટ 
કરવાનો જ રાખવામાં આવેલે। છે. એક દિવસના કે એકથી વધારે 
દિત્તસના લાંમા એ અનને તહેવારો પાછળ જેત પરપશરામાં માત્ર 
એ એક જ ઉદ્દેશ રાખવામાં આવ્યે છે. 

લાંબા તહેવારોમાં ખાસ ૭ અટ્ટાઈએ આવે છે, તેમાં પણુ 
પયુષણુની અઠ્ઠાઇ એ સોથી શ્રેષ્ટ ગણાય છે તેનુ મુખ્ય કારણુ તેમાં 
સાંવત્સરિક પર્વ આવે છે એ છે. સાંવત્સરિક એ જેતેોનું વધારેમા 
વધારે આદરણીય પર્વ છે. એનુ કાર્ણુ એ છે કે જૈન ધર્ષતી મૂળ 
ભાવના જ એ પર્વમાં ઓતપ્રોત થયેલી છે. જૈન એટલે જીવનશૃદ્ધિના 
ઉમેદવાર. સાવત્સરિક પર્વતે દિવસે જવનમાં એકત્ર ચયેલ 
મેલ બહાર કાઢવાનો અને ફ્રી તેવા મેલધી ખચવાને। નિર્ધાર ફરવામાં 
આવે છે એ પર્વતે દિવસે બધા નાના મોટા સાથે તાદાત્મ્ય 
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સાધવાનું અતે જેના જેનાથી અંતર વિખૃટું પડયુ' હોય તેની તેની 
સાથે અંતર સાંધવાનું અર્થાત્‌ દીલ ચો[ઝખું' કરવાનું ફરમાન છે. 
વનમાંથી મેલ કાઢવાની ધડી એ જ તેતી સર્વોત્તમ ધન્ય ધડી 
છે અને એવી ધડી મેળવવા જે દિવસ ચોળન્યો હોય તે દિવસ 
સૈથી વધારે શ્રદ્ધેદ લેખાય તેમાં નવાઈ નથી. સાંવત્સરિક પર્વને 
કેદ્રભૂત માની તેતી સાથે બીજ સાત દિવસે! ગે!દવવામાં આવ્યા છે, 
અને એ આઠે દિવસ આજે પજુસણુ કહેવાય છે. *વેતાંબરના બન્ને 
ફિરકાએમાં એ અઠવાડિયું પજીસણુ તરીકે જ ન્નણીતું છે અને 
સામાન્ય રીતે બન્નેમાં એ અઠવાડેયુ એક સાથે જ શરૂ થાય છે 
અને પુરૂ થાય છે પણુ દિગ'બર ગંપ્રદ્યયમાં આઠડને બદલે દશ દિવસે 
માનવામાં આવે છે અને પજુસણુને બદલે એને દક્ષલક્ષણી કહેવામાં 
આવે છે. તથા એતો સમય પણુ *વેતાંબર પર'પરા કરતાં જુદ્દો છે. 
શ્વેતાંબરાના પજુસણુ પૂણુ થયાં કે ખીજ દિવસથી જ દ્ગિબરેતી 
દશલક્ષણી શર્‌ ચાય છે. 

જેન પર્ષના પાયામાં ત્યાગ અને તપની ભાવના મુખ્ય હોવાથી 
એમાં ત્યાગી સાધુઓનું પદ મુખ્ય છે. અને તેથી જ જેન ધમના 
તમામ પર્વોમાં સાધુપદ્નો સંબધ મુખ્ય ભાગ ભજવે છે, સાંવત્સરિક 
પર્વ એટલે ત્યાગી સાધુઓને વર્ષાવાસ નક્કી કરવાનો! દિવસ, અને 
અંતર્મુખ થઇ જવનમાં ડોફિયુ' મારી તેમાંથી મેલ ફે'ઝી દેવાને 
અને તેની શુદ્ધિ સાચવવાના નિર્ધારતો દિવસ, આ દિવિસતું મહત્ત્વ 
જેઈ ત્હતુતી અનુરૂળતા પ્રમાણે તેની સાથે ગોઠવાએલા ખીન્ન દિવસો 
પણુ તેટલું જ મદત્ત્ત ભોગવે છે, અને આઠે દ્વિસ લેકે। જેમ બતે 
તેમ ધધાધાપો ઓછે કરવાતે,, ત્યાંગ તપ વધારવાતો, જ્ઞાન, 
ઉદારતા આદિ સદ્ગુણો પોષવાને અને એહિક, પારલકિક કલ્યાણુ 
ચાય એવાં જ કામો કરવાનો પ્રયત્ન કરે છે. દરેક જેનને વારસામાંથી 
જ પયુષણુના એવા સંસ્કાર મળે છે કે તે દિવસોમાં 
પ્રપંચથી નિભૃત્તિ મેળવી બને તેટલું વધારે સારૂં કામ કરવું, આ 
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સંસ્કારોના બળથી નાના કે મોટા ભાઈ કે બહેન દરેક પજુસણુ 
આવતાં જ પોત પોતાની ત્યાગ તપ આદિની શક્તિ અજમાવે છે 
અને ચોમેર જ્યાં દેખો ત્યાં જેન પર*પરામાં એક ધામિક વાતાવરણુ 
આષાડ સહેનાના વાદળાની પેઠે ઘેરાઈ આવે છે. આવા વાતાવરણુને 
લીધે અયારે પણુ આ પર્વના દિવસોમાં તીચેની બાબતો સર્વત્ર 
નજરે પડે છે. (૧) ધમાલ ઓછી કરીને બને તેટલી નિજૃત્તિ 
અને જુરસદ મેળવવાતે। પ્રયત્ન. (૨) ખાનપાન અતે ખીન્ન કેટલાક 
ભાગા ઉપર ઓછે વધતો અંકુરા. (૩ શાસ્રશ્રવણુ અને આત્મચિતનનું 
વલણુ. (૪) તપસ્વી અને ત્યાગીઓની તેમ જ સાધમિકોતી યોગ્ય 
પ્રતિપત્તિ-ભક્તિ (૫) જીવોને અભયદાન આપવાને પ્રયત્ન. (૬) વેર 
ઝેર વિસારી સહુ સાથે સાચી મેત્રી સાધવાની ભાવના, 

એક બાજુ વારસામાં મળતા ઉપરની ૭ ખાખતોના સસ્‍કારા 
અને ખીજી બાજુ દુન્યવી ખટપટની પડેલી કુટેવો એ ખે વચ્ચે 
અથડામણુ ઉભી થાય છે અને પરિણામે આપણે પજુસણુના કલ્યાણુસાધક 
દિવસોમાં પણુ ઇચ્છીએ તેવો અતે કરી શકીએ તેટલો ઉપરના 
સુસસકારાતો ઉપયોગ કરી નથી શકતા અતે ધાર્મિક ખાબતો 
સાથે આપણા ૯'મેશના સ'કુચિત અને તકરારી કુસ'સ્કારોતે સેળશેળ 
કરી દ૪ દરેક બાબતમાં ખટપટ, પક્ષાપક્ષી, તાષુખે'ચ, હુસાતુસી, 
અને વાધા વચકાના પ્રસગો ઉભા કરીએ છીએ અને એક'દરે પજુ- 
સણુ પછી કાંઇક ઉન્નત જીવન બનાવવાને બદલે પાછા ન્યાં હતા 
ત્યાં જ આવીને ઉભા રહીએ છીએ અને ઘણી વાર તો હતા તે સ્થ્રિતિ 
કરતાં પણુ નીચે પડી કે ઉતરી જઈ એ છીએ. એટલે પજુસણ જેવા 
શ્રાર્મિક દિવસોનો ઉપયોગ આપણા આધ્યાત્મિક જીવનના વિકાસમાં 
તતા થતો જ નથી પણુ સામાજિક અને રાષ્ટ્રીય જવનમાં પણુ આપણે 
તેનો કશે જ ઉપયોગ કરી શકતા નથી આપણી સર્વ સાધારણુની 
ભૂમિકા વ્યાવહારિક છે. આપણે ગૃહસ્થ હોઇ બધું જ જીવન બહિમેખ 
ગાળીએ છીએ. એટલે આધ્યાત્મિક જીવનને તો સ્પર્શ કરવા લગભગ 
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અશક્ત નીવડીએ છીએ, પણુ જે જતના જવનતો વિકાસ 
આપણે ઇચ્છીએ છીએ અતે આપણાથી સાધવો શકય છે તે જતના 
એટલે સામાજિક અને રાષ્ટ્રીય જવનને આપણે તુચ્છ અને ઓછી 
કીમતતું માનતી લીધુ છે અતે આપણે એમ લાયકાત વિના જ મ્હેોંડે 
કજ કરીએ છીએ કે જીવન તે આધ્યાત્મિક જ ખર છે. આવી 
લાયકાત વિનાની સમજથી આપણામાં નથી થતો આધ્યાત્મિક જીવનનો 
વિકાસ અને નથી સુધરતુ સામાજિક કકે રોષ્ટ્રીય જવન. તેથી 
આપણે આપણા ધાર્મિક સુદર વારસાતો ઉપયે।ત્ર એવી રીતે કરકે 
જેઈએ કે જેથી આપણં સામાજિક અતે રાષ્ટ્રીય જવન સુષરે અને 
આંતરિક લાયકાત હોય તો. આધ્યાત્મિક જીવન ઉપર્‌ પણુ તેની સારી 
અસર થાય, આ જતને! પજુસણુના દિવસોનો ઉપયોગ કરવા માટે 
ખે વસ્તુતી મુખ્ય જર્‌ર છે. (૧) એક તો એ કે જેન ધર્મે પોતાના 
વિશિષ્ટ વારસા તરીકે ક્યાં કયાં તત્તો આપણને આપ્યાં છે અને 
તેતો સામાજિક તેમ જ રાષ્ટ્રીય કલ્યાણુની દષ્ટિએ ઉપયોગ કેવી રીતે 
કરી શકાય એ ત્તાન મેળવવુ અતે (૨) ખીજુ એ કે આપણે 
પજુસણુની નિજૃત્તિતા ઉપયોગ એવી દિશામા કરવો કે જેથી આપણા 
ઉપરાંત આપણા પડોશી ભાઈઓતે અતે દેરાવાસીઓને ફાયદો થાય 
અને આપણા સામાજિક જીવનની લેકેોમાં તથા રાજ્યમાં પ્રતિકા 
બધાય આપણે હસતે મ્હાંડે સૌની મોખરે ઉભા રહી શકીએ અને 
આપણા ધર્મની સરસાઈ માટે અભિમાન લઈ શકીએ. આ કારણુથી 
અમે પજુસણુનેો ઉપયોગ કરવાની રીત બદલી છે. 

આપણામાં મુખ્ય ખે વર્ગો છે. એક વર્ગ એવો છે કે તેને, 
નવુ શું, જૂનું શું, મૂળ તત્ત્વ શું વગેરેને! કશે। જ વિચાર નથી તેતે જે 
ચીલો મળ્યો છે તે જ તેનુ સર્વસ્વ છે. એ ચીલા બઠાર નજર કરવા 
અને પોતાની રીત કરતા બીજી રીત ન્નેવામા પણુ તેને બહુ દુ.ખ 
ચાય છે. જગત તરફ આંખ ઉધાડવામાં પણુ તેને ગુન્હો ચતો હોય 
તેમ લાગે છે. તેને પોતાના સિવાયની ખીજી કોઈ પણુ ઢબ, બીજી 
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કોઇ પણુ ભાષા, અને બીન્ને કોઇ પણુ વિચાર અસલ્ર લાગે છે. 
અતે ખીન્ને વર્ગ એવે! છે કે તેને જે સામે આવે તે જ સારૂં લાગે 
છે. પોતાનું નવુ સર્જન કાંઈ હોતું નથી, પોતાનો વિચાર હોતે 
નથી, તેતે પોતાનાં સ્થિર ધ્યેયો પણુ કાંઇ હોતાં નથી માત્ર જે તરફ 
લોકે! ઝુકતા હોય તે તરક તે વર્ગ ઝુંકે છે, પરિણુ'મે સમાજના 
બન્ને વર્ગોથી આપણુ! ધર્મના વિશિષ્ટ તત્ત્વોનો ભ્યાપક અને સારો 
ઉપયે!ગ થઈ શક્તો જ નથી. તેથી જરૂરનું એ છે કે લેકામાં જાન 
અને ઉદારતા ઉતરે એવી કેળવી આપવા. આ કારણુથી પર'પરામાં 
ચાલ્યું આવતુ કલ્પસૂત્રતું વાચન ન રાખતાં અમે કેટલાક ખાસ 
વિષયે! ઉપર ચર્ચા કરવાનુ યોગ્ય ધાર્યુ છે. એ વિષયે! એવા છે કે 
જે જ્ટેનધર્મના કહો કે ( સર્વ ધર્મના ) પ્રાણુભૂત છે. અને એની 
ચર્ચા એવી દષ્ટિએ કરવા ધારી છે કે જેથી એ તત્ત્વોનો ઉપયોગ બધી 
દિશામાં બધા અધિકારીએ કરી શકે. જેને જેમા રસ હેય તે, તેમાં 
તત્ત્વથી ફાયદો ઉઠાવી શકે. અ!ધ્યાત્મિકપણુ કાયમ રાખી સામાજિક 
અને રાષ્ટ્રીય કલ્યાણુ સાધી શકાય. 


નવી પર'પરાથી ડરવાને કશુ જ કારણુ નથી. અત્યારની ચાલુ 
પર'પરાએ પણુ કાંઈ શાશ્વત નથી. જે રીતે અને જે જાતનું કલ્પસૂત્ર 
અત્યારે વગચાય છે તેપણુ અમુક વખતે અને અમુક સોગેોમાં 
જ શરૂ થયેલુ. લગભગ દોઢ હનર વર્ષ પહેલાં તો આવી નહેર 
સભામાં અને જહેર રીતે કલ્પસત્ર વચાતુ જ નહતું. એ ફ્કત સાધુ- 
સભામા જ અને તેપણુ ફક્ત અમુક કોટિના સાધુને મોટેથી જ વ'ચાતું. 
પહેલાં તા તે રાતે જ વ'ચાતુ અને દિવસે વ“ચાય ત્યારે અમુક 
સ'યોગેમાં સાધુ સાધ્વીએ ભાગ લઈ શકતા. વળી આન'દપુર નગરમાં 
ધ્ુવસેન રાજાના સમયમાં કલ્પસૂત્રને ચતુવિધ સ'ધ સમક્ષ વાંચવાની 
તક ઉભી ચળ. એમ થવાતું પ્રાસ ગિક કારણુ એ રાજના પુત્ર-શોકના 
નિવારણુનું હતું પણુ ખરૂં કારણુ તો એ હતું કે તે વખતે 


કસ્ઝ્ઝઝક----ડક્કતક 
૮ પણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 





જ્યાં ત્યાં ચોમાસામાં ધાહાણુ સંપ્રદાયમાં મહાભારત, રામાયણુ 
અને ભાગવત જેવાં શાસ્ત્રો વાંચવાની ભારે પ્રથા હતી. લેક એ 
તરફ ખુખ ઝુકતા. બૈદ્ધ સંપ્રદાયમાં પણુ જિતચરિત અને વિનયના 
ગ્રથા વ'ચાતા જેમાં બુદ્ધ ભગવાનનું જવન અતે ભિખ્ખુઓનેો 
આચાર આવતો. આ કારણુથી લોકવર્ગ માં મહાન પુસ્ષોનાં જીવન 
ચરિત્ર સાભળવાતી અને ત્યાગીઓના આચાર જાણુવાની ઉત્કટ સુચિ 
નગી હતી. એ સચિને તૃત્ત કરવા ખાતર ખ્રુદ્ધિશાળી જેત આચાર્યોએ 
ક્રુવસેન જેવા રાજનની તક લપ કલ્પસત્રને જાહેર વાચન તરીકે 
પસદ કડું, એમાં જે પહેલુ જવન ચરિત્ર ન હતુ તે ઉગેર્કું અને 
માત્ર સામાચારીનાો ભાંગ જે સાધુ સમક્ષ જ વ'ચાતો હતો તે ભાગને 
ગણુ કરી શરૂઆતમાં ભગવાન મહાવીરનુ ચરિત દાખલ કર્યું, અને 
સજ સાધારણુને તે વખતની સ્ચિ પ્રમાણે પમંદ આવે એ ઢમે અને 
એવી ભાષામાં તે ગોઠબભ્યું. વળી જ્યારે લોકમાં વધારે વિસ્તાર પૂર્વક 
સાંભળવાની સુચિ જન્મી, કલ્પસૂત્રતી લોકે।માં ભારે પ્રતિક જામી, 
અતે પજુસણુમાં તેનુ નહેર વાચન નિયમિત થઇ ગયુ ત્યારે વખતના 
જ્હેણુ સાથે સ'યોગા પ્રમાણે આચાયોએ ટીકાઓ રચી. એ પ્રાકૃત 
અને સંસ્કૃત ટીકાએ પણુ વચાવા લાગી ૧૭ મા સેકા સુધીમાં 
રચાયેલી અને તે વખતના વિચારતો! પડધોા પાડતી ટીકાએ પણુ 
એક અતિ જૂના મ્ર'થ તરીકે વાવા અને સભળાવા લાગી. છેવટે 
ગૂજરાતી અને હિ'દી ભાષામાં પણુ એ બધું ઉત્ડું અને આજે જ્યાં 
ત્યાં વંચાય છે. આ બધુ જ સાર્‌' છે અને તે એટલા કારણુસર ક 
તે લોકોની ભાવના પ્રમાણે બદલાતું રહ્યું છે. કલ્પસૂત્ર અક્ષરશઃ 
ભગવાન મહાવીરથી જ ચાલ્યું આવે છે. અતે એમના વખતની જ 
રીતે આજે પણુ વ“ચાય છે એમ માની (લેવાતી કાઈ ભુલ ન કરે, 
લોકશ્રદ્ધા, લોકસ્ચિ અને ઉપયોગિતાની દદિએ જે ફેરફારો થામ છે 
તે જે બુદ્ધિપૂર્વક કરવામાં આવે તો લાભદાયક જ નીવડે છે. 





પચુંષણુ પર્વ અને તેનો ઉપયોગ હ 

કલ્પસૂત્ર અને તેના વાચનની જે રીત અત્યારે ચાલે છે તેમાં 
બધા જ્લેકો રસ લઈ શકે તેમ નથી, તેના કારણો આ પ્રમાણે છેઃ-(૧)» 
વાચન અને શ્રવણુમાં એટલે બધો વખત આપવે। પડે છે કે માણુસ 
કાળી જય અને શ્રદ્ધાને લીધે બેસી રહે તોપણુ વિચાર માટે તો 
લગભગ અશક્ત બની જય. (૨) નક્કી થયેલ ઢબ પ્રમાણે શખ્દો અને 
અર્થો ઉશ્ચારાતા અતે કરાતા હોવાથી તેમજ ઠરાવેલ વખતમાં ઠેરાવેલ 
ભાગ પુરો કરવાનો હોવાથી બોલનાર કે સાંભળનાર માટે ખીજી 
ચર્ચા અતે બીજી દછિના અવકાશને! અભાવ. (૩) એ વાચન વખતે 
વર્તમાન સમાજની અતે દેશની દશા તરક ઉદાર દણ્તિએ નનેવાના 
વલણુનો અભાંવ અને તેથી સમાજ અને રાષ્ટ્રમાં ઉપયોગી થઇ શકે 
એવી કલ્પસૂત્રમાંથી હકીકત તારવી લેવાની ખોટ. (૪) શ્રદ્ધા, ભક્વિ 
અને ચાલુ રૂઢિ ઉપર એટલું બછુ દબાષુ થાય છે “કે જેતે લીધે બુદ્ધિ, 
તર્ક અને સ્વતત્ર જિત્તાસા તદ્દન ખુઠાં જ થઈ “ય. (૫) ચાલુ 
પરિસ્થિતિ વિષેનુ છેક જ અન્ઞાન અથવા તેની ગેરસમજ અને તે તરક 
આંખમી'ચામણાં અને ભૂતકાળની એકમાત્ર મૃત હકીકતતે સજીવન 
કરવાનો એક તરફી પ્રયત્ન. 








આ અને આના નવાં ખીન્નં કારણાને લીધે આપણુ પજુસણુનું 
કલ્પસૂત્રવાચન નાર્સ નેવું થઈ ગયું છે; તેતો ઉદ્દાર ફરવાની 
જરૂર છે. તે બહુ સારી રીતે થઈ શકે એવાં તત્ત્વો આપણી પાસે 
છે એજ વસ્તુ ધ્યાનમાં રાખી આ વખતે અમે અમારી ૬ટ્િ પ્રમાણે 
ફેરફાર ન્નહેર રીતે શર્‌ કર્યો છે. 


તા, ૨૦-૮-૩૦ સુખલાલ 


૭ 
ધમ અને પંથ 
કી 

પહેલામાં એટલે ધર્મમા અંતર્દર્શન હોય છે એટલે તે 
આત્માની અંદરથી ઉગે છે અને તેમાં જ ડોકિયું કરાવે છે કે તે 
તરક્‌ જ માણુસને વાળે છે. જ્યારે ખીન્નમા એટલે પ થમાં બહિર્દર્શન 
હેય છે એટલે તે બહારના વાતાવમણુમાંથી જ અતે દેખાદેખીમાંથી 
જ આવેલ હેય છે તેથી તે બહાર જ નજર કરાવે છે અને માણુસને 
ખહાર્‌ની ખાજુી નેવામા જ રે[૪ી રાખે છે. 

પમ એ ગુણુજીવી અતે ગુણાવલ'બી હોવાથી તે આત્માના 
ગુણા ઉપર જ રહેલો હોય છે. જ્યારે પથ શ્યે રૂપજીવી અને રૂપાવલ'ખી 
હોવાથી તેનો બધે આધાર્‌ બહારના રૂપરંગ અને ડાકડમાળ 
ઉપર હોય છે તેથી તે પહેરવેશ, કપડાને રગ, પહેરવાની રીત અને 
પાસે રાખવાનાં સાધતો અને ઉપકરણોની ખાસ પસદગી અને 
આગ્રહ કરાવે છે. 

પહેલામાં એકતા અને અભેદના ભાવો ઉઠે છે અને સમાનતાની 
ઉમિએ ઉછળે છે. જ્યારે ખીન્નમાં ભેદ અતે વિષમતાની તીરાડે 
પડતી અને વધતી જાય છે. એટલે પહેલામાં માણુસ ખીજ સાથેને 
પોતાનો ભેદ ભૂલી અભેદ તરક જ ઝુંકે છે. અતે બીનનના દુ ખમાં 
પોતાનુ સુખ વિસરી “નય છે અથવા એમ કહો કે એમાં એતે 
પોતાનાં જુદાં સુખ દુ ખ જેવું કાંધ તત્ત્વ જ નથી હોતુ; ન્યારે 
પ'થમાં માણુસ પોતાની અસલની અભેદ ભૂમિને ભૂલી ભેદ તરક જ 
વધારે અને વધારે ઝુકતો જાય છે અતે ખીજનું દુ ખ એને અસર 
નથી કરતુ, પોતાતું સુખ એને ખાસ લલચાવે છે, અથવા એમ કહો 
જ એમાં માણુસનાં સુખ અતે દુઃખ સાથી છુટાં જ પડી જય છે. 





ચ્રમં અને પથ ૧૧ 


એમાં માણુસતે પોતાનું અને પારકુ' એ બે શખ્દ ડગલે અને પગલે 
યાદ આવે છે. 

પહેલામાં સહજ નમ્રતા હોવાથી એમાં માણુસ લધુ અને હલકો 
રૃખાય છે તેમાં મોઢઈ જેવી કાંઈ વસ્તુ જ નથી હોતી અને ગમે 
તેટલી ગુણુસમૃદ્ધિ કે ધનસમૃદ્ધિ ૭તાં તે હમેશને માટે સૈ। કરતાં 
પોતાને નાને! જ દેખે છે. કારણુ કે ધર્મમાં ખરહ્મ એટલે સાચા જીવનની 
ઝાંખી થવાથી તેની વ્યાપકતા સામે માણુસને પોતાની જત 
અલ્પ જેવી જ ભાસે છે જ્યારે પ'યમાં એથી ઉલડું છે. એમા ચુષણુ 
% વૈભવ ન પણુ હોય ૭તાં માણુસ પોત્તાને બીન્નથી મોટા માને છે 
અને તેમ સનાવવા યત્ન કરે છે એમાં નમ્રતા હોય તો તે બનાવટી 
હોય છે અતે તેથી તે માખ્સતે મોટાઇતો જ ખ્યાલ પૂરો પાડે છે. 
એની નમ્રતા એ મોટાધને માટે જ હોય છે. સાચા જવનતી ઝાંખી ન 
હોવાથી અને ગુણોની અનન્તતાનુ તેમજ પોતાની પામરતાનુ ભાન 
ન હોવાથી પ'થમાં પડેલો માણુસ પોતામાં લઘુતા અનુભવી શકતે જ 
નથી માત્ર તે લઘુતા દર્શાવ્યા કરે છે. 


ધર્મમાં દણિ સત્યની હોવાથી તેમાં બધી બાજુ નનેવાં નનણવાતી 
ધીરજ અતે બધી જ બાજીઓને સહી લેવાની ઉદારતા હોય છે. 
પંયમા એમ નથી હોતુ. તેમાં દષ્ટિ સત્યાભાસની હોવાથી તે એક જ 
પોતાની બાજુને સર્વ સત્ય માતી ખીજી ખાજી જેવા નણુવા તરક 
વલણુ જ નથી આપતી અતે વિરોધી બાજુઓને સહી લેવાની ઝે 
સમજ લેવાની ઉદારતા પણુ નથી અપતી. 

ધર્મમા પોતાનું દોષદર્શન મુખ્ય અતે બીજના ગુણુનું દર્શન 
મુખ્ય હોય છે. ન્યારે પ'થમાં તેથી ઉલટું છે. પ'થવાળા માણુસ 
ખીનના ગુણે! કરતાં દોષો જ ખાસ ન્નેયા કરે છે અને પોતાના દોષે 
કરતાં ગુણુ। જ વધારે નયા તેમજ ગાયા કરે છે, અથવા તો એની 
નજરે પોતાના દોષો ચડતા જ નથી. 








૧૨ પર્ઝુષણુ પર્વના વ્યાખ્યાનો 





ધર્મગામી કે ધ્મેનિક માણુસ પ્રભુને પોતાની અંદર્‌ જ અને 
પાતાતી આસપાસ જ જુએ છે તેથી તેને ભૂલ અને પાપ કરતાં પ્રભુ 
જેઈ જશે એવો ભય લાગે છે, તેની શરમ આવે છે. જ્યારે પ'થગામી 
માણુસતે ગ્રજુ કાંતો જેર્સેલમમાં, કાંતો મક્કામદીનાસાં, કાંતો 
આુદ્દગયા કે કાશીમાં અતે કાંતો શગુંજય કે અભ્રપદમાં દેખાય 
છે અથવા તો વૈકુઠમાં કે મુક્તિસ્થાનમાં હોવાની શ્રદ્ધા હોય છે એટલે 
તે ભૂલ કરતા પ્રભુથી પોતાને વેગળા માની જાણે કેઈ તેતી ભૂલ 
નેતું નનણુતુ જ નહેય તેમ, નથી કેપધથી ભય ખાતો કે નથી શરમાતા 
અતે એને ભૂલનું દુ ખ સાલતુ જ નથી અને સાલે તે યે ફરી 
ભૂલ ન કરવાને માટે નહિ. 


ધર્મમા ચારિત્ર ઉપર જ પસદગીનું ધોરણુ હોવાથી તેમા જાતિ 
લિ'ગ, ઉમર, ભેખ, ચિન્હો, ભાષા અને ખીજ તેવી બહારની વસ્તુ- 
ઓને સ્થાન જ નથી જ્યારે પથમાં એ જ ખાલ્ર વસ્તુઓને સ્થાન 
હોય છે. કછ જાતિનો? પુસ્ષ કે સ્રી? કઈ ઉમરને? વેષ શે। છે ? કઇ 
ભાષા ખોલે છે ? અને કઈ રીતે ઉઠે કે ખેસે છે ? એ જ એમાં ન્નેવાય 
છે; અને એની મુખ્યતામાં ચારિત્ર દખાઈ નય છે. ધણી વાર તો 
લેોકે।માં જેની પ્રતિઠઠા નહોય એવી જાતિ એવું લિ'ગ એવી ઉ'મર કે 
એવા વેશ ચિહ્ભવાળામાં ને ખાસુ' ચાસ્ત્રિ હોય તોપણુ પ'થમાં 
પડેલ માણુસ તેને લક્ષમાં લેતો જ નથી અને ધણીવાર તો તેવાને 
તરછોડી પણુ કાઢે છે. 

ધર્મમાં વિશ એ એક જ ચોકે છે. તેમાં ખીન્ન કેઈ નાના 
ચોકા ન હોવાથી આભડછેટ જેવી વસ્તુ જ નથી હોતી અતે હેય 
છે તો એટલું જ કે તેમાં પોતાનુ પાપ જ માત્ર આભડછેટ લાગે છે. 
જ્યારે પ'ચમાં ચોકાવૃત્તિ એવી હોય છે કે ન્યાં દેખો ત્યાં આભડછેટની 
ગધ આવે છે અને તેમ છતાં ચોકાભત્તિનું નાક પોતાના પાષતી 
દુર્ગંધ સુધી શકતું જ નથી, તેને પોતે માનેલું એ જ સુવાસવાળુ 








ધમ અને પથ ૧૩ 
અને પોતે ચાલતો હોય તેજ રસ્તો શ્રેણ લાગે છે તેથી તે ખીજે 
અધે બદબો અને ખીનમાં પોતાના પ'થ ફરતાં ઉતરતાપણું 
અનુભવે છે. 

ડુંકમાં કહીએ તો ધર્મ માણુસને રાતદિવસ પૉષાતા ભેદ 
સસ્કારામાથી અભેદ તરફે ધકેલે છે અને પથ એ પોષાતા ભેદમાં વધારે 
અને વધારે ઉમેરો કરે છે. અને કયારેક દૈવયોગે અભેલ્તી તક 'ાઈ 
આણે તો તેમાં તેતે સતાપ ચાય છે. ધર્મમાં દુન્યવી નાની મોટી 
તકરારો પણુ (જર, નર્‌ જમીનના અને નાનમ મોટપના ઝઘડાએ।) 
શમી જય છે. જ્યારે પથમાં ધમૈને નામે જ અને ધર્મતી ભાવના 
ઉપર જ તકરારો ઉગી નીકળે છે, એમા ઝધડાદિના ધર્મનો રક્ષા જ 
નથી દેખાતી. 


આ રીતે ન્ેતાં ધર્મ અતે પચતો! તફાવત સમજવા ખાતર 
એક પાણીને! દાખલે। લઇએ, પ“થ એ સમુદ્ર, નદી, તળાવ કે ફૂવામાં 
પડેલા પાણી જેવો જ ર્નાહે પણુ લોકોના ગાળામાં ખાસ કરીતે 
પીવાના [િ'દુઓના ગાળામાં પડેલ પાણી જેવો હોય છે, જ્યારે ધર્મ 
એ આકાશથી પડતા વરસાદના પાણી જેવા છે. એને મન કાઈ 
સ્થાન ઉંચુ કે નીચુ નથી. એમાં એક જગાએ એક સ્વાદ અને 
ખીજ જગાએ ખીન્ને સ્વાદ નથી. એમાં રૂપર'ગમાં પણુ ભેદ નથી 
અને જોઇ પણુ એને ઝીલી કે પચાવી શકે છે, ન્યારે પય એ 
હિ'દુઆના ગાળાના પાણી જેવો હે!ઈ તેતે મન તેના પોતાના સિવાય 
બીજાં બધાં પાણી અસ્પૃશ્ય હોય છે. તેને પોતાનો જ સ્વાદ અને 
પોતાનુંજ રૂપ ગમે તેવું હોવા છતાં ગમે છે અતે પ્રાણાંતે પણુ બીશ્નના 
ગાળાને હાથ લગાડતાં રોકે છે. 

પય એ ધર્મમાંથી જન્મેલો હોવા છતાં અને પોતાને ધર્મેપ્રચારક 
માનવા છતાં તે હમેશાં ધર્મના જ ધાત કરતે] જય છે. જેમ 
જવતા લોહી અને માંસમાંથી ઉગેલેો નખ જેમ જેમ વધતો જાય 
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તેમ તેમ તે લોહી અને માંસને જ હેરાનગતિ કરે છે. તેથી ન્યારે એ 
વધુ પડતો નખ કાંપવામાં આવે ત્યારે જ હાર્ડપિજરની સલામતી 
સચવાય છે તેમ ધર્મથી વિખુટા પડેલો પ'થ ( એકવાર ભલે તે ધમે- 
માંથી જન્મ્યો હોય છતાં ) પણુ જ્યારે કાપ પામે અને છેદાય ત્યારે 
જ માણુસ જત સુખી થાય. અલબત્ત અહી એ પ્રશ્ન જર્‌ર થશે કે 
ધર્મ અને પથ વચ્ચે મેળ છે કે નહિ અતે હોય તો તે કેવી રીતે ? 
એને। ઉત્તર સહેલો છે. જીવતા નખને કોઈ નથી કાપતુ. ઉલટો એ 
કપાય તો દુઃખ થાય છે. લોહી અતે માંસની સલામતી જેખમમાં 
આવે છે, તે સડવા લાગે છે તેમ જે પ થની અંદર ધર્મ નું જવન હેય 
તો તે પથ એક નહી હન્નર હો, શામાટે માણુસ જેટલા જ ન હોય; ૭તાં 
લોકનું કલ્યાણુ જ થવાનુ. કારણુ કે એમા પ્રકૃતિભેદ અતે ખાસીઅતો 
પ્રમાણે હશ્નરો ભિન્નતાઓ હોવા છતાં ક્લેશ નહિ હોય, પ્રેમ હશે. 
અભિમાન નહિ હોય, નત્રતા હશે, શઝુભાવ નહિ હેય, મિત્રતા હશે. 
ઉકળવાપણુ નહિ હોય ખમવાપણું હશે. પથ! હતા, છે અતે રહેરો પણુ 
તેમાં સુધારવા જેવુ કે કરવા જેવુ હોય તો તે એટલુ છે કે તેમાંથી 
વિખુટ્ટો પડેલો ધમેનો આત્મા તેમા ફ્રી આપણે પુરવો।, એટલે આપણે 
જાઇ પણુ પથના હે૪એ છતાં તેમાં ધર્મના તત્તત સાચવીને જ તે 
પથને અનુસરીએ. અહિ'સાને માટે હિ'સા ન કરીએ અને સને 
માટે અમય ન ખોલીએ. પ'થમાં ધમેનો પ્રાણુ ફુ કવાની ખાસ શ્ઞરત 
એ છે કે દૃછિ સથાત્રદી હોય. સયાત્રહી હોવાનાં લક્ષણો ડુંકમાં આ 
પ્રમાણે છેઃ-(૧) પોતે જ માનતા અતે કરતા હોઈએ તેની પૂરેપૂરી 
સમજ હોવી ન્નેઈ એ અને પોતાની સમજ ઉપર એટલે! બધો વિશ્વાસ 
હોવા નેઇએ કે બીજાને સચોઢતાથી સમજાવી શકાય, (૨) પોતાની 
માન્યતાની યયાર્ય સમજ અને યથાર્ય વિશ્વાસની કસોટી એ છે કરે 


ખીનનને તે સમન્નવતાં જરા પણુ આવેશ કૈ ગુસ્સો ન આવે અને 
ગે સમકજ્નવતી વખતે પણુ એની ખુબીઓની સાથે જ ન્ને કાંઈ 
ખામીએ દેખાય તો તેતી પણુ વગર સકેચે કણુલ્ઞાત કરતા જ જવું. 











પ્રમ અને પથ ૧૫ 


(૩) જેમ પોતાની દષ્ટિ સમન્નવવાની ધીરજ તેમ ખીનની દિ 
સમજવાની પણુ તેટલી જ ઉદારતા અને તત્પરતા હોવી જેઈ એ. 
બન્તે અથવા જેટલી બાજુઓ નણી શ્રકાય તે બધી બાજુઓની 
સરખામણી અને બળાબળ તપાસવાની વૃત્તિ પણુ હોવી નઈ 
એટલું જ નહિ પણુ પોતાની ખાજુ નબળી કે ભૂલ ભરેલી ભાસતાં 
તેનો ત્યાગ તેના પ્રથમના સ્વીકાર કરતાં વધારે સુખદ મનાવો 
જેઈ એ. (૪) કોણ પણુ આખુ સત્ય દેશ, કાળ કે સંસ્કારથી પરિસમિત 
નથી હોતુ માટે બધી બાજુએ જેવાની અને દરેક બાજુમાં નને ખ'ડ 
સત્ય દેખાય તો તે બધાને! સમન્વય કરવાની મૃત્તિ હોવી નેઇએ 
પછી ભલે જીવનમાં ગમે તેટલું ઓછું સત્ય આત્યુ' હેય. 

પચમા ધર્મ નચી માટે જ પથા સમાજ અતે રાષ્ટ્રના ધાત 
કેરે છે. જ્યાં જ્યા સમાજ અને રટ્ટમાં એકતા આવવાના પ્રસંગે! 
આવે છે ત્યાં ત્યાં બધે જ નિષ્પ્રાણુ પથા આડે આવે છે. ધર્મજનિત 
પથેો સરજાયા તો હતા માણુસ જતને અતે વિશ્વમાત્રને 
એક કરવા માટે. ષથે દાવો પણુ એ જ કાર્ય કરવાને કરે છે અને 
છતાં આજે નેઈએ છીએ કે આપણુને પંથે જ એક થતાં, અને 
મળતાં અટકાવે છે, પથા એટલે ખીજુ કાંઇ નહી પણુ ધર્ષને નામે 
ઉતરેલું અને પોષાયેછુ અ!પણુ માનસિક સકુચિતપણુ કે મિથ્યા અભિમાન. 
જ્યારે લોકકલ્યાણુ ખાતર કે રાદ્ટકલ્યાયુ ખાતર એક નજીવી 
બાબત જતી કરવાની હોય છે ત્યારે પથના ઝેરીલા અતે સાંકડા 
સસ્કારો આવીને એમ કહે છે કે સાવધ ન ! તારાથી એમ ન યાય. 
એમ કરીરા તો ધર્મ રસાતળ જશે, લેકે શુ ધારરે અને શુ કહેશે ! 
કાઇ દિગબર પોતાના પક્ષ તરફથી ચાલતા તીર્થોના ઝઘડામાં ભાગ 
ન લે,કે ફડમાં નાણા ભરવાતી પૈસા છતા ના પાડે, અગર લાગવગ 
હતાં કચેરીમાં સાક્ષી થવાની ના પાડે તે! તેનો પથ તેને શું 
કરે ? આખુ ટોળુ હિ'દુ મદેર પાસે તાજીઆા લઇ જતું હોય અને 
"કાઇ એક સાચો. મુસક્ષમાન હિદુએતી લાગણી ન દુખવવા ખાતર 
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ઓને રસ્તે જવાનું કહે અગર ગે।કશી કરવાની ના પાડે તો તે 
મુસલમાનની એનો પય શી વલે કરે ? એક આર્યસમાજતોાં સભ્ય 
કયારેક સાચી દછિથી મૂર્તિની સામે ખેસે તો તેનો સમાજ-પ'ય તેને 
સું કરે ? આજ રીતે પ'ય સત્ય અને એકતાતી આડે આવી રહ્યા 
છે અથવા એમ કહો કે આપણે પોતે જ પોતાના પથમય સ'સ્કારના 
શસ્ત્રથી સત્ય અને એકતાતે। દ્રોઠુ કરી રહ્યા છીએ, તેથી જ તો 
પ'થાભિમાતી મોટા મોટા મનાતા ધર્મગુરુઓ પડિતો કે પુરાણિતો 
કદી મળી શકતા જ નથી, એકરસ થઈ શગતા જ નથી. ન્યારે 
બીજ માધારણુ માણુસો સહેલાઇથી મળી શકે છે. તમે ન્નેશે કે 
એકતાનો અને લોક કલ્યાણુના દાવો કરનાર પથના ગુર્એ જ 
એક બીજથી જુદા હોય છે. જને એવા ધર્મગુસુખા। એક થાય એટલે 
કૃ પરસ્પર આદર ધરાવતા ચાવ, સાથે મળીને કામ કરે અને ઝઘડાને 
સામે આવવા જ ન દે તો સમજવુ કે હવે એમના પ'થમાં ધર્મ 
આવ્યો છે. 

આપણું આજતું કર્ત્તત્ય પથેમાં કાંતો ધર્મ લાવવાનું છે અને 
નહિ તે! પથેોતે માટાવવાનુ છે, ધર્મવિનાના પંથ કરતા-અપ'થ 
એવા મનુષ્ય કે પશુ સુદ્ધાં થવું તે લોકહિતનતી દષ્ટિએ વધારે સાર્‌ 
છે એતી કોઇ ના પાડે ખરૂ ? 


તા. ૨૧-૮-૩૦ સુખલાલ. 


અહિસા અને અમારે 


માનવ પ્રફતિમાં હિંસા અને અહિસાનાં બન્ને તત્ત્વો! સમાયેલાં 
છે. હિંદુસ્તાનમાં તેના મૂળ વતતીઓની અને પાછળથી તેમના 
વિજેતા તરીકે નનણીતા આર્યોની નજ્નહોજલાલી વખતે અનેક જાતનાં 
અળિદાનો તેમજ યજ્ઞયાગતી ભારે પ્રથા હતી અતે એમાં માત્ર પશુએ 
3% પ'"ખીઓ જ નહિ પણુ મતુષ્ય સુદ્દાની બળ અપાતી ધામિક 
ગણાતો હિંસાનો આ પ્રકાર એટલી હદ સુધી વ્યાપેલો હતો કે તેના 
પ્રથાધાતથી ખીજ બાજુએ એ હિ'સાને વિરોધ શરૂ થયે! હતે, 
અને અહિંસાની ભાવનાવાળા પ૫'થે! ભગવાન મહાવીર અને ખુદ્ધ 
પહેલા પણુ સ્થપાઈ ગયા હતા. એમ ૪૭તાં અહિંસા તત્ત્વના અનન્ય 
પોષક તરીકે અને અહિસાની આજની ચાલુ ગ'ગાની ગગોત્રી તરીકે 
તતા જે ખે મહાન એતિહાસિક પુરુષા આપણી સામે છે તે ભ્રગવાન 
મહાવીર અને બુદ્ધ જ છે. એમના સમયમા અને એમના પછી 
હિંદુસ્તાનમાં અહિસાને જે પોષણુ મળ્યુ છે, તેનો જેટજેટલી રીતે 
અને જેટજેટલી દિશામાં પ્રચાર થયો છે તેમજ અહિંસા તર્વપરત્વે 
જે શ્ાસ્રીય અને સૂક્ષ્મ વિચારો ચયા છે એની ન્નેડ હિંદુસ્તાનની 
બહારના કોઈપણુ દેશના ઈતિહાસમાં મળી શકે તેમ નથી. દુનિયાના 
બજા દેશો અને ખીજ જાતિએ ઉપર અસાધારણુ પ્રભાવ પાડનાર, 
તેમને જિતનાર અને કાયમને માટે તેમનાં મન હરી લેનાર હિંદુસ્તાનમાં 
જાઈ તત્ત્ત ઉદ્ભવ્યુ હોય તો તે હન્નરો વર્ષથી આજ સુધી સળ'ગ 
એછેવત્તે અંશે ચાલ્યું આવેલું અને વિકાસ પામેલું અહિંસા તતવ જ 
છે. આજ પણુ ગુલામીગ્રસ્ત હિંદુસ્તાનનું તેજ નને કાંઈ હોય તો તે 
માત્ર અહિંસા અને અહિસા જ છે. 


૨ 


૧૮ પણુ પવના વ્યાખ્યાને 











અહિંસાના પ્રચારક નેન અને બોદ્ધસઘો! વ્યવસ્થિત સ્થપાયા 
પછી તેતું પ્રચારકાર્ય ચોમેર ખૂબ નેસભેર ચાલવા લાગ્યું, એના 


પૂરાવાઓ આજે પણુ જીવતા છે. મહાન સમ્રાટ અશોકની ધર્મ- 
જ્તિષિઓમાં જે ફરમાનો છે તે આપણુને સપણ જણાવે છે કે અશોકે 


ઉત્સવો અને સમારભોમાં હિંસા ન કરવાની આજ્ઞા કરી હતી, અયવા 
એક રીતે લેકોા પાસે એમ ન ફરવાની પોતાતી ઇચ્છા તેણે દર્શાવી 
હતી. જાતે હિંસામુક્ત થઈ ફકીરી ધારણુ કરી, રાજદડ ધારણુ 


કરનાર અશોકતી ધર્મ આનસ્તાઓને પ્રભાવ દરેક પ'થના લેકે! ઉપર 
જેટલે! પડયે હશે એતી ૩લ્પના કરવી કડણુ નથી. રાજકીય ર્રમાનેો 


દ્દારા અહિસાના પ્રચારનો આ માર્ગ અશોકથી અટક્યો નથી તેના 
પૌત્ર જણીતા ન્જેન સંપ્રતિરાન્નએ એ માર્ગનું ભારે અનુસરણુ કયુ 
હતું અને પોતાના પિતામહતી અહિસાની ભાવનાને એણે પોતાની 
ઢખે અતે પોતાતી રીતે બહુ જ પોષી હતી. રાજાએ, રાજડકુટુબો 
અતે મોટા મોટા અધિકારીઓ અહિ'સાના પ્રચાર તરફ ઝુંકેલા હોય 
તે ઉપરથી ખે વાત નાણુવી સહેલ છે. એકતો એ કે અહિસા- 
પ્રચારક સંઘેોએ પોતાના કાર્ય મા કેટલી હદ સુધી પ્રગતિ કરી હતી કરે 
જેની અસર મહાન સન્નાટો સુધી થઈ હતી. અને ખીજ વાત એ કે 
લોકોને અહિસાતત્ત્વ કેટલુ રચ્યું હહુ અથવા તેમનામાં દાખલ ચયું 
હળુ કે જેને લીધે તેઆ આવા અહિ'સાની ઘોષણા કરનારા રાજાઓને 
માન આપતા. ફુલિગરાજ આહંત સમ્રાટ ખારવેલે પણુ એ માટે 


ખૂ્ર ક્કું હોય તેમ તેની કારકીર્દી ઉપરથી લાગે છે. વચ્ચે 
વચ્ચે ખળિદાનવાળા યજ્ઞના યુગો માનવપ્રકૃતિમાંથી ઉદ્યમાં 


આવતા ગયા એમ ઈતિહાસ સ્પદ્ટ કહે છે. છતા એકર રીતે 
જેતાં હિ'દુસ્તાન અતે તેતી ખહાર એ બન્ને અહિસાપ્રચારક 
સંઘોતા કામે જ સફળતા વધારે મેળવી છે. દક્ષિયુ અને ઉત્તર 
હિંદુસ્તાનના મધ્યકાલીન નરેન અને બૌદ્ધ રાજાએ! તેમ જ રાજડકુંટુંખા 
અને અમલદારોનું પહેલું કાર્ય અડિસાના પ્રચારનું જ રહું હોય તેમ 





અહિ'સા અને અમારિ ૧૯ 





માનવાતે ધણાં કારણે! છે. પશ્રિમ હિ દુસ્તાનના પ્રભાવશાળી રાન્યકર્તા 


પરમ આહત કુમારપાળની અહિ'સા તો એટલી ખધી નનણીતી 
છે કે ઘણાને આજે તે અતિશયતાવાળી લ્વાગે છે. મોગલ સમ્રાટ 


અકબરનું મન હરણુ કરનાર ત્યાગી જૈન ભિક્ષુ હીર્વિજયસરિના 
અને ત્યાર પછીના તેમના અતુગામી શિષ્યાોના બાદશાહે પાસેથી 
અહિ'સાપરત્વે મેળવેલાં ફરમાનો હમેશને માટે ઈતિહાસમાં અમર 
રહે તેવાં છે. આ ઉપરાંત ઠાકરડાએ, જમીનદારો, લાગવગવાળા 
અમલદારો અને ગામના આગેવાન પટેલે તરફથી પણુ હિસા ન 
કરવાનાં મળેલાં વચને ને આપણે મેળવી શકીએ અને મળી આવે 


તો આ દેશમાં અહિસામચારફ સંઘે અહિ'સાનું વાતાવરણુ ઉભુ* 
કરવા કેટલે! પુરુષાર્થ કર્યો છે એતી કાંઈક કલ્પના આવે. 


અડિ'સાપ્રચારના એક સચોટ પૂરાવા તરીકે આપણે ત્યાં 
પાંજરાપોળની સંસ્થા ચાલી આવે છે. આ પરપરા કયારથી અને કેની 
દ્દારા અસ્તિત્વમાં આવી એ ચોક્સ કહેવું કઠયુ છે છતાં 
ગૂજરાતમાં એતે પ્રચાર અને એની પ્રતિષ્ઠા જતાં એમ માનવાનું 
મન થઈ જય છે કે પાંજરાપોળની સંસ્થાને વ્યાપક કરવામા કદાચ 
કુમારપાલનો અને તેના ધર્મગુરુ આચાર્ય હેમચદ્રનો મુખ્ય હાથ 
હેય. આખાયે કચ્છ, કાઠિયાવાડ અતે ગૂજરાતનું તેમ જ ૨જપુતાનાના 
અમુક ભાગનુ કેઈ એવું જાણીતુ શહેર કે સારી આખાદીવાળા 
કસમો ર્નાહિ મળે કે જ્યાં પાંજરાપોળ ન હોય. ઘણે સ્થળે તો 
નાના ગામડાઓમાં પણુ પ્રાથમિક નિશ્ચાળા ( પ્રાઈમરી સ્કુલ) ની 
પેઠે પાંજરાપોળની શાખાઓ છે. આ બધી પાજરાપોળા મુખ્યપણે 
પુશુએતે અતે અંશૈત. પખીઓને પણુ ખચાવવાનું અતે તેની 
સારસંભાળ રાખવાનું કામ કરે છે. આપણી પાસે અત્યારે ચોક્કસ 
આંકડા નથી પણુ મારી સ્થૂળ અટકળ એવી છે કે દરવષે" આ 
પાંજરાપોળા પાછળ નેનો પયાસ લાખથી ઓછે ખર્ચ નથી કરતા. 
અતે એ પાંજર્‌ાપોળાના આશ્રયમાં કાંઈ ર્નાહે તો નાનામોટા લાખેક 








૨૦ પચુષ્ષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 





છવા સારસંભાળ પામતા હશે. ગૂજરાત ખહારના ભાગમાં ન્યાં 
જ્યાં ગાશાળાઓ ચાલે છે ત્યાં બધે મુખ્ય ભાગે કેક્ત ગાયોની જ 
રક્ષા કરવામાં આવે છે, ગોાશાળાઓ પણુ દેશમાં પુષ્કળ છે અને 
તેમાં હ”્નર્‌ે। ગમે ગાયો રક્ષણુ પામે છે. પાંજરાપોળની સંસ્થા હો. 
% ગોશાળાની સંસ્થા હો પણુ એ બધી પશુરક્ષણુની પ્રવૃત્તિ, અહિસા- 
ગ્રચારક સંઘના પુરુષાર્થને જ આભારી છે એમ કેઈ પણુ વિચારક 
કલ્રા વિના ભાગ્યે જ રહી શકે. આ ઉપરાંત કીડીઆરાની પ્રથા, 
જળચરોાને આટાની ગોળીઓ ખવડાવવાની પ્રથા, શિકારા અને 


દેવીના ભોગા બધ કરાવવાની પ્રથા, એ બધુ અહિ સાની ભાવનાનુ 
જ પરિણામ છે. 


અત્યાર સુધી આપણે પશુ, પ'ખી અને બીન્ન જવજ'તુઓ 
વિષે જ વિચાર કર્યો છે. હવે આપણે મતુષ્યન્નતિ તરૂ પણુ 
વળીએ, દેરામાં દાનપ્રથા એટલી ધેોધબંધ ચાલતી કે તેમાં કોઈ 
માણુસ ભૂખે રહેવા ભાગ્યે જ પામતું. પ્રચંડ અતે વ્યાપક લાબા 
દુષ્કાળામાં જગડુશા જેવા સખી ઝહસ્થોએ પોતાના અન્ભ'ડારોા અને 
ખજાનાઓ ખુલ્લા મૃડયાના વિશ્વસ્ત લેખી પુરાવાઓ છે. જે દેશમાં 
પશુપખી અને ખીન ક્રુદ્ર જવો માટે કરોડો રૂપીઆ ખર્ચાતા હોય 
તે દેશમાં માણુસન્નત માટે લાગણી ઓઇછી હોય અગર તો તે માટે 
કાંઈ ન થયું હોય એમ કલ્પવું એ વિચારશ્ઞક્તિની બહારની વાત છે. 
આપણા દેશનુ આતિથ્ય નનણીવું છે, અને આતિથ્ય એ માનવન્નતને 
લક્ષીનતે જ છે, દેશમાં લાખો ગમે ત્યાગી અને ફકીરો ચઈ ગયા 


અને છે. તે એક આતિથ્ય-મતુષ્ય તરક્ની લોકોની જૃત્તિ-તો 
પૂરાવો કે, અપ'ગો, અનાથો અને ખીમારે «માટે ખને તેટલું 


વધારેમાં વધારે કરી [ીટવાનું થાહ્મણુ, બૌદ્ધ અને નરેન ત્રણેના 
શ્રાસ્રોમા ફરમાન છે, જે તત્કાલીન લોકરુચિતો પડધો છે. મનુષ્ય- 
“તિની સેવાની દિવસે દિવસે વધતી જતી જરુશ્યાતને લીધે, અને 
ચડોસી ષર્મતી અગત્ય સર્વથી પ્રથમ હોવાને લીધે, ધણીવાર ઘણુષટ 


અહિ'સા અને અમારિ ૨૧ 


'ભાઈઓ આવેશ અને ઉતાવળમાં અહિસાના ગ્રેમી લોકોને એમ કહી દેછે 
ક એમતી અહિસા કીડીમંક્રાડી અને ખહુ તો પશુપ'ખી સુધી વ્યાપેલી 
છે, માનવ જતને અને દેશભ્ાઈ એતે તે ખહુ ઓછી સ્પર્શે છે 
પણુ આ વિધાન બરાબર નથી એની સાખીતી માટે નીચેની હકીકત 
બસ ગણાવી જેઈ એ. (૧) જૂના અતે મધ્ય કાળને બાજુએ મૃકી 
માત્ર છેલ્લા સો વર્ષના નાનામોટા અને ભયકર દુષ્કાળા તેમ જ 
ખીજ કુદરતી આક્તેો લઈ તે વખતનો ઈતિહાસ તપાસીએ કે તેમાં 
અન્નકણ્થી પીડાતા માનવો માટે કેટ્કેટલુ અહિસાપોષક સધ 
તરકેથી કરવામાં આવ્યુ છે, કેટલા પૈસા ખરચવામાં આવ્યા છે, 
ક્રેટલુ અન્ન વ્હૅ'ચવામાં આવ્યું છે ! દવાદારૂ અને કપડાં માટે પણુ 
કટલું કરવામાં આવ્યુ છે. દા. ત. છપતો દુષ્કાળ લ્યો 
કે જેની વીગતો મળવી શકય છે. (૨) દુષ્કાળા અને કુદરતી 
ખીજ આફતો ન હોય તેવે વખતે પણુ નાના નાના ગામડામા 
સુદ્ધાં ને કોઈ ભૂખે મરતું નનણુમાં આવે તો તેતે માટે મહાજન કે કોઈ 
એકાદ ગૃહસ્થ કઈ અને કવી રીતે મદદ પહોંચાડે છે એની વીમત 
જણુવી, (૩) અર્ધા કરોડ જેટલે કફેકીર, ખાવા અને સાધુમંતોનેો 
વર્ગ મોટે ભાગે જતમહેનત વિના જ ખીક્ન સાધારણુ મહેનતુ વર્ગ 
જેટલા જ સુખ અને આરામયો હમેશા નભતેો આવ્યો છે અને 
નભે ન્નય છે તે. 

આટલે સાચો ખચાવ છતાં ઉપર દર્શાવેલ આક્ષેપની પાઠળ 
ખે સત્યો સમાયેલાં છે જે બહુ કી મતી છે અને જેના ઉપર વધારે 
ધ્યાન આપવાની જરૂર ઉભી થઈ છે. (૧) પહેલું તો એ કે આપણી 
માનવજાતિ તરફની અહિસા કે દયા વ્યવસ્થિત કે સંગક્તિ નથી 
એટલે મોટે ભાગે જ્યાં, જેવી રીતે, અતે જેટલા પ્રમાણુમાં માનવ- 


ભાઈઓ માટે ખર્ચ કરવાની જરૂર હોય ત્યાં, તેવી રીતે, અને તેટલા 
પ્રમાણુમાં સંગીન ખર્ચ કરાતું નથી અને ખર્ચ કરવામાં સાવધાની 


“દૃ ચોકસાઈ રખાતાં નથી; તેમજ ઘણીવાર માનવભાઇઓબા 


૨૨ પચુષણુ પર્વનાં બ્યાખ્યાનો 


પાછળ એવે અને એટલો બધા ખર્ચ થાય છે કે ઉલટો એ ખર્ચ 
તૈમતી સેવાને બદલે તેમતી હિંસામાં જ ઉમેરાનુ કારેણુ થઇ નનય છે. 
(ર) અને ખીજાં સત્ય એ છે કે પ્રાચીન અને મધ્યકાળમાં કદી ઉભી 
નહિ થયેલી એવી જીવનનિર્વાહતી અને ઉધોગની મુશ્કેલ પરિસ્થિતિ 
આજે ઉભી થઇ છે કે જેમા સૌથી પહેલાં અને વધારેમાં વધારે 
સનુષ્યન્નતિ તરક્‌ જ લક્ષ અપાવું નનેઇએ. ખાસ કરીને ન્યારે પરધર્મી 
અને પરદેશના ભાઈ એ આપણા દેશમાં આપણા ભાઈએ માટે શુદ્ધ 
અહિસાની નિછાથી કે રાજજીય દણિથી, સેવા કરનારી વિવિધ સસ્થાઓ 
ચલાવી રલ હોય અને આપણા દેશવાસીએ। જીવનનિર્વાહ તેમ જ 
બજી સગવડસર આપણા દેશ તરફથી ઉદાસીન થઈ પરદેશી લેકે 
તરક ઢળી જતા હેય, ત્યારે તો દેરાની અખડતા ખાતર અતે 
મુકાબલામાં ટકી રહેવા ખાતર માનવસેવા તરફ સૌથી પહેલુ અને 


૧ 


સૌથી વધારે બવસ્થિત ધ્યાન આપવાની જરુર ઉભી થાય એ 
સ્વાભાવિક છે. 


આ ખે સત્યો ઉપર જ આજ્ની આપણી અહિસા અને 
અમારિતુ વ્યાવહારિક સ્વરૂપ નકી કરી શકાય તેમ છે. 


જવનની તૃષ્ણા હોવી એટલે કે ચલાવી રકાય તે કરતાં વધારે 
જરુરિયાતો ઉભી કરી તે પુરી પાડવા ખાતર બીલકુલ બદલો 
આપવાની વૃત્તિ રાખ્યા સિવાય અગર તો ઓછામાં ઓછે! ખદ્લો આપીને 
ખીન્નઓની સેવા લેવી તે હિંસા. આ નાખ્યા સામાન્િક હિ'સાની છે. 
તાત્ત્વિક હિ'સા તો એથી પણુ વધારે સૂક્ષ્મ છે. એમાં કે પણુ 
જાતના થોડામાં થોડા વિકારતે પણુ સમાસ ચઈ જાય છે. તાત્ત્વિક 
અહિસામા માત્ર સહન અને સહન જ અગર તો ત્યાગ અતે ત્યાગ જ 
કરવાપણું છે. પરતુ અહી સામાજિક અતે રાષ્ટ્રીય દછ્િએ અહિસાને 
વિચાર કરવાતો હોવાથી અને તેવી જ અહિંસાની વધારે 
શક્યતા તેમજ વધારે ઉપયોગિતા હોવાથી આ સ્થળે તે જ અહિ'સાનો 
વિચાર પ્રસ્તુત છે. 


અહિ'સા અને અમારિ ૨૩ 


અહિ'સા કે અમારિનાં ખે રૂપો છે. (૧) નિષેધાત્મક (નકાર), 
(૨) તેમાંથી જ ફલિત થતુ ભાવાત્મક (હકાર). કોપ્ને ઈન્ન ન કરવી 
% કોઈને પોતાના દુઃખના તેની અનિચ્છાએ ભાગીદાર ન કરવા એ 
નિષેધાત્મક અહિ'સા છે. ખીન્નના દુ ખમાં ભાગીદાર થવું અગર તો 
પોતાની સુખ સગવડતે લાભ ખીનને આપવે! એ ભાવાત્મક 
અહિ'સા છે. એ જ લાવાત્મકે અહિસા દ્યા અગર તો! સેવા તરીકે 
ન્નણીતી છે. સગવડ ખાતર આપણુ અહો ઉક્ત બન્ને પ્રકારની 
અહિસાને અનુક્રમે અહિંસા અને દયાના નામથી ઓળખાવીશું, 


અહિ'સા એ એવી વરતુ છે કે જેતી ધ્યા કરતાં વધારેમાં વધારે 
કી'મત હોવા છતા તે દયાની પેઠે એકદમ સૌની નજરે નથી ચડતી. 


દયાતે લોકગમ્ય કહીએ તો અહિ'સાતે સ્વગમ્ય કહી શ્રકાય, જે માણુસ 
અહિ'સાને અનુસરતા હોય તે તેની સુવાસ અતુભવે છે, તેનો ફાયદો 
તો! અનિવાર્ય રીતે ખીન્નએને મળે જ છે. છત ધણીવાર એ ફાયદો 
ઉઠાવનાર સુદ્ધાંને એ જાયદાના કારણુ અહિસાતત્ત્તતો ખ્યાલ સુદ્ધાં 
નથી હોતો, અને એ અહિ'સાની સુદર અસર ખીજાઓના મન ઉપર 
પડવામાં ધણીવાર ધણ્‌। લાખો વખત પસાર થઈ “ય છે. જ્યારે 
દયાતી બાબતમાં એથી ઉલડ્ટુ' છે. ધ્યા એ એવી છે કે તેને પાળનાર 
કરતાં ધણીવાર તેતો લાભ ઉઠાવનારતે જ વધારે સુવાસ આવે 
છે. ધ્યાની સુદર અસર બીજાઓના મન ઉપર પડતાં વખત જતા જ 


નથી. તેથી દયા એ ઉયાડી તરવાર જેવી સૌની નજરે આતે એવી 
વસ્તુ છે, તેથી તેને આચરવામાં જ ધર્મની પ્રભાવના દેખાય છે. 


સમાજના વ્યવસ્થિત ષારણુ અને પોષણુ માટે અહિસા તેમજ 
દયા બન્નેની અનિવાર્ય જરૂર છે. જે સમાજમાં અને જે રાષ્ટ્રમાં 
જેટલે અંશે ખીન્ન ઉપર ત્રાસ વધારે ગુજરતો હોય, નબળાના હકકો 
વધારે કચરાતા હોય તે સમાજ કે તે રાષ્ટ્ર તેટલે જ વધારે દુઃખી 
અતે ગુલામ. તેથી ઉલટુ' જે સમાજમાં અને જે રાષ્ટ્રમાં એક વર્ગનો 
ઓન વર્ગ ઉપર, કે એક વ્યક્તિનો ખીજ વ્યક્તિ ઉપર જેટલે ત્રાસ ઓછે, 


૨૪ પ્જીષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 


અથવા ખીશ્ન નખળાના હડૅકોની જેટલી વધારે રક્ષા તેટલે જ તે 
સમાજ અને તે રાષ્ટ્ર વધારે સુખી અને વધારે સ્વતત્ર, એ જ રીતે 
જે સમાજ અને જે રાષ્ટ્રમાં સવળ વ્યક્તિએ તરફથી નબળાઓ 
માટે જેટજેટલે! વધારે સુખસગવડને ભોગ અપાતો હોય, જેટજેટલી 
તેમની વધારે સેવા કરાતી હોય, તેટલો તે સમાજ અતે તે રાષ્ટ્ર 
વધારે સ્વસ્થ અને વધારે આખાદ. એથી ઉલટું જેટજેટલુ વધારે 
સ્વાર્થીપણું તેટતેટલો તે સમાજ વધારે પામર અને વધારે છિન્નભિન્ન. 
આ રીતે આપણે સમાન્ને અતે રાષ્ટ્રોના ઈતિહાસ ઉપરથી એક 
નિશ્રિત જે પરિષ્ઠ્ઞામ તારવી શફીએ છીએ તે એ છે કે અહિંસા 
અને દયા એ ખઅન્ને જેટલાં આધ્યાત્મિક હિત કરનારાં તત્ત્વો છે 
તેટલાં જ તે સમાજ અને રાષ્ટ્રનાં ધારક અને પોષક તત્ત્વો છે. 

એ ખન્ને તત્ત્વોની જગતના કલ્યાણાર્ચે એક સરખી જરુરિયાત 
હોવા છતાં અહિસા કરતાં દ્યા જીવનમાં લાવવી કાંઈક સહેલ છે. 
અંતર્દર્શન વિના અહિ'સા જીવનમાં ઉતારી શકાતી નથી, પણુ દયા 


તો અંતર્દર્શન વિનાના આપણા જેવા સાધારણુ લેકોના 
જવનમાં પણુ ઉતરી શકે છે. 


અહિ'સા એ નકારાત્મક હોવાથી ખીન કોઇને ત્રાસ આપવાના 
કાર્યથી મુક્ત થવામાં જ આવી નય છે, અને એમાં ખહુ જ 
બારિકીથી વિચાર ન પણુ કર્યો હોય ૭તાં એનું અનુસરણુ વિધિપૂર્વક 
શકય છે, જ્યારે દયાની બાબતમાં એમ નથી. એ ભાવાત્મક હોવાથી 
અને એના આચરણુનાો આધાર સયોગો તેમજ પરિસ્થિતિ ઉપર 
રહેલો હોવાથી, એતે પાળવામાં વિચાર કરવો પડે છે, બહું જ 


સાવધાન રહેવુ પડે છે, અતે ખહુ જ દેશકાળની સમિતિનું ભાત 
રાખવું પડે છે, 


અહિસા અતે દયા બન્નેની પાછળ સિદ્ધાંત તો આત્મોપમ્યનો 
છે, એટલે તત્તતતી દષ્િએ કાઈ પણુ ક્ષુદ્રમાં ક્ષુદ્ર કે મોટામાં મોટા 
જવના પ્રત્યે આચરવામાં આવતી અહિસા કે દયાનું પરિણામ 


અહિ'સા અને અમારિ ૨૫ 


સમાન જ છે, તેમ છતાં આપણે સામાજિક અતે સ્મૂળ ભૂમિકાના 
લોકો છીએ, આપણે આપણા ફર્તત્ય અને આચરણુને પડષ સાંભળવા 
હમેશાં આપણા પોતાના કાન ઉઘાડા રાખીએ છીએ અતે જે 
કર્યું તેની લેક્રા ઉપર શી છાપ પડી અથવા લેકે પચ્છે તેમ આપણે 
આચર્યુ કે નહિ એમ ન્નણુવા હગેશ્ાં ઇંતેજાર હોઇએ છીએ, એટલે 
ક આપણે વ્યાવઠારિક ધર્મનુ અતુસરણુ પહેલાં કરીએ છીએ, વળી 
આપણુ આપણા સમાજ અને ઝુલધર્મતી ખીજએ પાસે વધારે 
કીમત અંકાવવા ઈચ્છીએ છીએ. આ કારણુથી ખીજ કેોઇ૪પણુ જીવ 
નતતિ કરતાં મનુષ્યજાતિ તરક અહિસા ને દયાનો હાથ લ'બાવવાની 
આપણુતે નનણું અજણુ કે ઈચ્છાએ અનિચ્છાએ પહેલી ફરજ પડે 
છે. તમારી સામે ત્રણુ માણુસો છે એવી કલ્પના કરો. એક જણુ 
ગરોાળીના શીકારી પજામાંથી સે'કડો માખોાને ખચાવે છે અગર તો 
કાબરની કઠોર ચાચમાંથી હજરો કીડા મકોડાતે બચાવે છે. ખીજે 
અગલાતી ચાંચમાથી માછ્લાઓને અગર તો. શીકારીની નળમાથી 
હરણાને છોડાવે છે. ત્રીજે કોઇ લુ'ટારા કે ખૂતીના પન્નમાં 
સપડાયેલ એક માનવભાઈ ને બચાવે છે, આ ત્રણે દશ્યો તમારી સામે 


હેય તેમાં છેલ્લા કરતાં પાછ્લાઓમા જ ઉત્તરેત્તર્‌ વધારે અને 
વધારે જીવોનો બચાવ થાય છે એ દેખીતું છે. છ્તાં તમારા ઉપર 


એ ત્રણુમાથી કોની વધારે સારી અસર થશે?! એટલે કે તમે એ 
ત્રણે દયાળુ વ્યક્તિઓમાં કેને બ્રેઇ કહેશો ? અયવા તો કેની દયાની 
વધારે કીંમત આંકશે ? હું ધાર્‌ છું દરેક જણુ વગર સંકોચે મનુષ્યને 
બચાવનાર વ્યક્તિને જ વિશેષ દયાળુ કહેવાકેક્ન્ન્ય દલીલ ઉપરાંત 
ખીજ પણુ કેટલીક એવી દલીલો છે # તિ તરફ સેથી 
પહેલું લક્ષ ખેચવાતી તર્ટ્રેણુ કરે છું 
સાધનસંપત્ર હોય તો તે પોતાજે 
જાતિઓની પણુ ખૂબ સેવા કરી શકે ફ્રે. રેય દીવાયનું કોઇ 
ગ્રાણી તેમ કરવા અસમથ' છે. (૨) મનુષ્ય જિ 











૨૬ પયુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 


કરતાં વધારે વિચાર અને વર્તનવાળે હોવાથી, તેમજ એની શક્તિઓને 
ઉપયોગ કરવાની સ્વત'ત્રતા એનામાં સૈ કરતાં વધારે હોવાથી 
તે જેમ વધારેમાં વધારે ખીન્નઓને હેરાન કર્તા થઈ શક્ઠે છે તેમ 
ખીન્ન કોઇ પણુ જવધારી કરતાં ખીજઓને માટે તે વધારે 
કલ્યાણુકારક પણુ નીવડે છે. એટલે વિકાસશીલ હોવાથી જ મનુષ્ય એ, 
સૌથી પહેલાં ધ્યા અને સેવા મેળવવાનો અધિકારી છે. મનુષ્ય જેટલો 
પાતાના જીવનને વ્યાપક અને સરસ ઉપયોગ ખીજ કેઈ પણુ પ્રાણી 
કરી શ્રકતુ નથી. (૩) મનુષ્યની સંખ્યા ખીન્ન કોઇ પણુ જવધારીઓ 


કરતાં ઓછી જ હોય છે, કારણકે હમેશા વિકાસશીલ વર્ગ નાને! જ 
હાય છે. આટલે નાનકડા વર્ગ નને સુખી અને સમાધાનવાળા ન 


હોય તો ગમે તેટલી રાહત અને મદદ આધ્યા છતાં પણુ બીજ 


જીવધારીઓ કદી સ્વસ્થ અને સુખી રહી ન રકે. એટલે કે મનુષ્ય 
જતિતી સુખશ્ાતિ ઉપર જ બીજ જીવોની સુખશાંતિનો આધાર છે. 


આ કારણાયી આપણે આપલી દયાને ઝરો દરેક જતુ ઉપર 
ભલે ચાલુ રાખીએ તેમ છતાં વધારેમાં વધારે અતે સૈચી પહેલાં 
માનવભાઈ ઓ તરક જ એ વહેતો રાખવે જેઈ એ અને માનવભાઇએ।- 
માં પણુ જે આપણી પડોશમાં હોય, જે આપણા જતભાઈ એ 
કે દેશવાસીએ હોય તેના તરક આપણો દયાસ્ોત પહેલે! વહેવડાવવે 
જેઇએ. ભે આ વિચારસરણી સ્વીકારવામાં અડચણુ ન હોય તો 
કહેવું નનેઇએ કે આપણી અહિ'સા ને દયા એ ખન્નેનો ઉપયોગ. 
અયારે આપણા દેશવાસીઓ માટે જ થવા ઘટે. આનું એક ખાસ 
કારણુ એ છે કે આપણે ૨1જકીય પર્ત'ત્રતામાં છીએ, અને પસ્‍્તત્ર 
ગ્રનનમાં સ્વત'ત્ર ધર્મ કદી પોષાઇ શકતે જ નથી. ન્યારે મન, વચન 
અને શરીર એ ત્રણે ગુલામીમાં ૨ર ગાયાં હોય, નિર્ભયપણે મન વિચાર 
કરવા ના પાડતું હોય, કરેલ નિર્ભય વિચાર ઉચ્ચારવામાં અર્થાત્‌ 
બીન્નએને કહેવામાં વચન ઉપર અંકુશ મૂકાતે હોય, અને પવિત્રમાં 
પવિત્ર તેમજ એકાંત હિતકારક કેદી પીણાનો ત્યાગ કરાવવા જેવી વાચિક 


અહિ'સા અને અમારિ ૨૭ 





અને શારીરિક પ્રદૃત્તિ ઉપર રાજદડ પોતાનું બિહામણુ મોઢું ફાડી 
ઉભો હોય, સ્વતત્ર આત્માનાં બધાં જ વહેણા રાજ્ભયથો અને 
શ'કાના વાતાવર્ણુથી ચ'ભી ગયા હોય ત્યાં શુદ્દ ધર્મ જેવી વસ્તુને 
સંભવ જ રહેતો નથી. તેથી શુદ્ધ ધર્મ્તી દદ્િએ પણુ રાજકીય 
ગુલામી દૂર કરવા ખાતર સૌથી પહેલાં આપણા દેરવાસી ભાઇઓને 
જોઇતો મદદ આપવા તરફ જ સર્વ પ્રયમ લક્ષ અપાવું જેધ્રએ અને 
આપણા બધાની મદદ આપવાની સર્વાશક્તિ, દેશનો ગુલામી દૂર 
કરવામા વપરાવી નેઇએ. એ જ અત્યારતી આપણી અમારિ (અહિ'સા) 


છે. નો આપણે રાજકીય ગુલામીમાં ન હોઈએ તો આપણા દેશમાં 
દિન ઉગે લાખો દૂધાળ અતે ખેતી ઉપયોગી પ્રાણીઓને નાશ યાય 


છે તે થાય જ નહિ. આપણે આપણી પચ્છા પ્રમાણે દેશની વ્યવસ્થા 
કરી શકીએ અને કોઈ પણુ વર્ગને ગુલામીમાં રાખ્યા સિવાય જેટલી 
વ્યવહારમાં શકય હોય તેટલી સૌને સ્વત'ત્રતા આપી શકીએ, 

થવે છેલ્લે ન્નેવાનુ એ રહે છે કે ત્યારે કઈ રીતે અતે કયા 
કયા ક્ષેત્રમાં આપણી દયા દેશવાસીઓ માં વ્હૅચાવી જેઈએ. આ 
ખાબતને। નિર્ણય કરવાનો આધાર આજની આપણી દેશદશા ઉપર 
રહેલો છે. કયુ કયું અંગ નબળુ' છે અને કયુ કયું અંગ પોષણુ 
માગે છે તેમ જ કયા અંગમાં વધારે પડતો ભરાવો થવાથી સડાણુ 
ઉભુ' થયું છે એ તપાસીને જ આપણી સખાવતોનેો અને બુહિ તેમજ 
શ્રક્તિતા ઉપયોગ કરવો! નનેઇએ. 

(૧) ખેડૂતો, મજૂરે, આશ્રિત નોકરો અને દલિતવર્ગ એ 
બધા પોતાના પરસેવાના ટીપાતા પ્રમાણુમાં કશું જ નથી પામતા. 
ઉલટું તેમના લોહીનું છેલ્લું ટીપુ તેમના ઉપર કાબુ ધરાવનાર જ 
ચૂસી લે એવી દશા વર્તે છે. (૨) ઉદ્યોગ ધધધા અને કળાહુન્નર ભાંગી 
પડવાથી તેમજ નિરાધાર થઈ જવાથી તેના ઉપર નભતા કારીગરવર્ગ 
અને બીજ વર્ગોની પોતાના જ દેશમાં જુવાની છતાં ધડપણુ 
જેવી પાંગળી સ્થિતિ થઈ ગઈ છે. (૩) ભણેલ, ગણેલ અતે વકીલાત, 





૨૮ પચુષણુ પર્જનાં વ્યાખ્યાનો 


નોકરીઆત જેવાં કામ કરનાર બુહ્ધિજવી લોકોની એકતરક્રી બેડમલિયા 
તાલીમથો તેમનામાં આવેલી અસાધારણુ માનસિક નબળાઈ 
અને અસંતોષની વૃત્તિ (૪) ફકીર, બાવા તથા પ'ડિત પુરોહિતો અતે 
રાજ મહારાજએના જઠરમાં જઇએ તે કરતાં વધારેમાં વધારે 
પડતા હુવિને લીધે તેમની આળસી, કેટરી અતે ખોજને ભેગે 
જીવવાની જૃત્તિ, આ રીતે આર્થિક વ્હૅ'ચણીની વિષમતાતે લીધે રાષ્ટ્રના 
અંગામાં નમળાઈ અને સડો આવી ગયેલે! છે. એ નબળાઇ અતે 
સડે દૂર કરવામાં જ એટલે જે અંગમાં લોહીની જરુર હોય ત્યાં 
તે પૂરવામાં અને ન્ન્યાં વધારે નામી સ્થિર થઈ ગયું હોય ત્યાંથી 
તેને ગતિમાન કરી બીજી જગોએ વહેવડાવવામાં જ આજની આપણી 
દયા ક અમારિની સાથેકતા છે. પજુસણુ જેવા ધર્મદિવસોમાં તેમજ 
બીજ સારે નર્સે પ્રસંગે આપણો દાનપ્રવાહ કસાઈખાતે જતાં 
ઢોરાએના બચાવવામાં અને એ ઢોરાંઓના નભાવમાં વહે છે. એ જ 
રીતે ગરીબગરબાંને પોષવામાં તેમજ અનાથ અને અપગોને નભાવવામાં 


અને સાધાર્મિક ભાઇઓનો ભક્તિ-પ્રતિપત્તિ કરવામાં તેમ જ એવી 
ખીજ બાબતોમા આપણે છુડુછવાયુ અને વ્યવસ્થિત રીતે પુષ્કળ 


ધન ખરચીએ છીએ. આ દાનપ્રવાહ અને સખાવતતી પાછળ રહેલ 
ઉદારતા અને બીશ્નનુ ભ્રલું કરવાની સદ્જૃત્તિ, એ બે તત્ત્વ બહુ 
કીંમતી છે. તેથો એ ખે તત્ત્વા કાયમ રાખીતે બહ્કે વધારે વિકસાવીને 
આપણે દેશકાળની પરિસ્થિતિ મમાણે દાન અને સખાવતનુ સ્વરૂપ 
બદલવુ જેઈ એ. આ ફેરફારની શરત એટલી જ હોવી નેઇએ કે તે 
ફેરપ્રાર દ્દારા જૂતી શીત કરતાં વધારે પ્રમાણુમાં અને વધારે વ્યાપક 
રીતે રાષ્ટ્રનું પાષણુ થવું નનેઈ એ. આ દદ્ટિયો વિચારતાં આપણી સામે 
અત્યારે પહેલે સ્વદેશી ધમે આવે છે. જે પ્રથમ બતાવેલ ચાર મુદ્દા 
પૈકી ખીન્ન મુદ્દા સાથે ખાસ સંબંધ ધરાવે છે. 
આપણુ દેશમાં ખધું પાકવા છતાં પાકે માક પરદેશયી જ 
આવે છે. અહીંના પડી ભાંગેલા ઉદ્યો, ધ'ધા અતે કળાહન્નરને 








અહિ'સા અને અમારિ ૨૯ 


આપણા વિના બીજા કોઇ દેશનો માણુસ સજીવન નદિ કરે, આપણા 
દશતી વસ્તુએા ખીજ દેશના લેકે નહિ વાપરે, યુરોપ અને 
અમેરિકાના લેકે એટલું જીવનતત્ત્ત સમજી ગયા છે કે તેઓ પોતાના 
દેશવાસીઓને નુકસાન થાય એવું કશું જ નહિ કરે. એટલે તમારો 
પાકે માલ તેએ નહિ જ લે; ત્યારે આપણા માલ આપણે ન 
ખરીદીએ તો આપણા દેશમાં માલ પેદા જ કેવો રીતે ચઇ શકે ? 
અને ચતા હેય તો એ નભી કેવી રીતે શકે ? એક ખાજુ સ્વદેશી 
ખરીદવાની આપણી ઉદાસીનતા, અને ખીજી ખાજુ રાન્ત્યકર્તોએ 
તેમજ ખીન્ન પરદેશી વ્યાપારીઓ તરફ્થી આપણા ધધો કચરાળ 
જાય તેવી થતી બધી જ હીલચાલે. આ ખે કારણુથી આપણા ષધેો 
જગે જ કેવી રીતે ? અને નને દેશમાં ઉદ્યોગ કે ધ'ધો ન જગે તો આપણે 
દાન અતે સખાવતથી હમેશાં આપણા દેશના કરાડે। માણુસોને કેવી રીતે 
અને કેટલા વખત સુધી નભાવી શકવાના ?દાન અને સખાવત એ તો માત્ર 
મલમપટા જેવું છે; મલમપટાતી જરુર હોય છે, પણુ જ્યારે 
શ્રરીર્માંથી લોહી જ ચૂસાતું અને નીચોવાતું હોય ત્યારે પહેક્ષાં તો 
એ લોહી ભરેલુ કાયમ રહે એવી વ્યવસ્ચા ફરવી જ આવશ્યક છે. 
હિ'દ માતૃભૂમિના શરીરની એકેએક નસમાંથી આજે લોહી વહી જય 
છે અને શરીર ખાલો પડી નિસ્તેજ થઈ ગયું છે. એ વહી 
જતુ લોહી અટકાવી તાજી લોહી ભરવું આપણા હાથમાં છે. એક 
માણુસ લાખા રૂપીઆની મોટામા મોટી સખાવત કરે અને ખીજ 
ખાજુ તે જ માણુસ ફેર્નિયરમાં, લુગડાલત્તામાં, વાસણુ કુસણુમાં અને 
ઔઓજી એવી નાની મોટી હજરો ચીનમાં લાખા રૂપીઆ હમેશને 


માટે પરદેશમાં મોકલ્યા કરે તો એની એ સખાવત આજે બહુ 
જીમતી નથી, અથવા એમ કહો કે એને સખાવત અતે પર્દેશીત્યાગ 


એ ખેમાંથી માતૃભૂમિની સેવા માટે એકની જ પસંદગી 
કર્વાતી હોય તો. આજે પરદેશીત્યાગ અને સ્વદેશીને સ્વીકાર 
ગ્એેની જ પસદગી લાભદાયક લેખાશે, કારણુ કે તે માણુસ મોટામાં 





૨૦ પર્ચુ"ષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 








મોટું દાન આપે તો પણુ તે અસ્નુક વખતે જ અને અમુક કામ 
પુરતુ જ આપી શકે. બધા ક્ષેત્રમાં એની વ્હેચણી થઈ ન શકે. 
જ્યારે એ માણુસ સ્વદેશીખરીદ અને પરદેશીના ત્યાગ મારકેત 
અધાં જ છ્લેત્રોમાં અને હમેરને માટે દેશને મદદ કરી શકે, પરદેશીના 
ત્યાગમાં અને સ્વદેશીના સ્વીકારમાં જેમ શેખ ઉપર અંકુશ મૂકાય 
છે તેમ નકામા ખર્ચ ઉપર પણુ અંકુશ મૂકાય છે. શરૂઆતમાં 
અમુક ચીનને વિના ચલાવવું પડશે, રક્‌ ચીને પણુ લેવી પડશે, 
કીમત પણુ વધારે બેસશે; ધણીવાર ચીજ મેળવવામાં મુસ્કેલી પણુ 
પડશે, પરતુ આ બધું છતાં દેશવાસી કરોડો ભાઈ ઓના પેટમાં 
હમેશાં અન્ન પહોંચાડવા ખાતર આપણે સ્વદેશી ખરીધે જ છુટકે 
છે, અતે પરદેશી વસ્તુઓનો બણિષ્કાર કરવામાં જ આપણા દેશ- 
વાસીએની અમારિ આવી જય છે. પરદેશી માલના વેપારમાથી 
આપણા દેશના લેકે! નફો મેળવે છે, અને એ નક્રામાથી કેટલાક 
જણુ સારા કામોમાં સખાવતો કરે છે એ વાત સાચી, પણુ એવા 
ત્યાપારમાં દેશના એક ટકા જેટલા માણુસો પણુ ભાગ્યે જ કમાનાર 
હોય છે. એથી ઉલટું સ્વદેશી વ્યાપાર ખીલે તો ધરોધર ધ ધો ચાલે, 
પ્રમાણુ એષછું છતાં બધા જ વ્યાપારીઓ ઘેર ખેઠાં કમાય, કરોડો 
ગમે ધધાર્થીઓઆ ધધે લાગી ન્નય અતે ઉદ્યોગી વર્ગ તેમજ તે ઉપર 
નભતા વ્યાપારી વર્ગની નસમાં તાજું લોહી ભરાઈ જય. તેથી 
આજને અમારિ ધમે આપણ તે સ્વદેશી ધમે શીખવાડે છે. જ્યારે 
દેશની અંદર ધધાની ખોટ ન હતી, સામાન્ય રોતે 'ાઇતે અન્ન 
વસ્ત્ર મેળવવાની જ%રિયાદ ન હતી, ત્યારે આપણી અમારિએ 
કતલખાનાં અતે કસાઇખાનામાં કામ કર્યું તે વ્યાજબી જ થયુ છે. તે 


વખતે ગરોબ ગરબાંને પ્રાસંગિક મદદ અપાતી તે પણુ વ્યાજબી જ 
હુ. પર'તુ આજે તો આખો કારીગરવગે અને તે ઉપર નભતા 


ખીનને મધ્યમ વગ જ ગરીખ અને કંગાલ ચઈ ગયે। છે, એને જુવાનીમાં 
ધોળાં આવ્યાં છે, તે વખતે આપણે અમારિની સખાવતો ગમે તેટલી, 
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તો પણુ કેટલી કરીશું, અને કેટલા માણુસોને કેટલા વખત સુધી 
નભાવી શકીશું? એટલે જ એ સખાવતોનો પ્રવાઠ ઉદ્યોગધધા 
સ્થાપવામાં, તેમ જ ચાલુ હોય તેને નભાવવામાં વહેવરાવવે। નનેઈ એ. 
વળી કાઈ અમારિ એવી વસ્તુ નથી ક તેતે મોટામોટા ધનવાનો જ 
કરી શકે, આજે તો અસારિતું સ્વરૂપ એવું છે કે દરેક માણુસ 
એ ધર્મ બનવી શકે. જેણે હ'મેશ વાપરની ચીજે દેશની જ 
ખરીદી, અને દરવષે દેશમાં દશ રૂપીઆ રાખ્યા, તેશે નફાના દશબાર 
આના જ ર્નાહિ પણુ એ ચીજના ઉત્પાદક કારીગરવર્ગને મહેનત પૂરી 
પાડી મહેનતાણામાં ખે રૂપીઆ તો આપ્યા જ. આ રીતે એક એક 
માણુસની નાની નાની અમારિ લઈ એ તો લાખો માણુસતો અમારિનું 
કેવડું મોડું પ્રમાણુ થાય ? અને એ પ્રમાણુ એક માણુસની એકાદ 
વખતની લાખોની સખાવત કરતાં કેટલુ વધી જાય એ વિચારવાની 
જરુર છે; તેમ છતા કાંઈ આપણે મોટી સખાવતો જતી કરવાના 
નથી. અપગ, તદન અનાથ અતે ખીન્ન એવા કેટલાક લેકે માટે 
હમેશાં એવી સખાવતાની જરુર રહેશે. પણુ આજે ન્યારે આખા 
દેશ અપગ અને અનાથ નહિ છતાં ઉદ્યોગધધાને અભાવે અપગ 
અતે અનાથ જેવો થઈ ગયો હોય, અને ઉધોગધ'ધોાર મળતાં જ 
પાછે પગભર થઈ શકે એવો સભવ હોય, ત્યારે આપણે શુ કન્વુ 


નેઈએ, એ જ પ્રશ્ન છે અતે એના ઉત્તર સ્વદેશીખરીદમાં અમારિ 
ધમ આવી જવાની સમજમાં સમાયેલે। છે. 


હુવે આપણે ખેડૂતવર્ગ વિગેરેના પહેલા મુદ્દાને લઈ તે ઉપર 
અમારિ ધર્મનો વિચાર કરીએ. ચાર માણુસ કલ્પનામાં રાખો. 
એક કદી અમારિધર્મ માટે કેઈ મોટી રકમ અલાયદી કહાડી 
જહેર કે ખાનગી સખાવત નથી કરતો, પણુ પોતાની જમીન 
ખેડતા ખેડૂતોતે જ પાતાના હાથપગ સમજી એને એતી મહેતનનેા 
પુરો બદલે આપે છે. પોતાને માંલક માની અને ખેડૂતને માત્ર 
કામગરા માની પોતાતી કોંમત, સત્તા અને જરુરિયાત ખેડૂત કરતાં 





૩૨ પર્યુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 
વધારે આંકી, તેને ચૂસતા નથી. ખીને માણુસ પણુ તેવો જ 
સમભાવી છે, જે પોતાના તાખેના મજૃરાને પોતાનાં ફેક્સાં જેવાં 
ગણી તેના કરતાં પોતાને ચડિયાતો કે જુદો નથી ગણુતો, તેમને 
તેમની મજૂરી આપતાં જરાપણુ અન્યાય કે શોષણુ નથી કરતે. 
ત્રીજો માણુસ પોતાના આશ્રિત નોકરોને જ પોતાનું જવન લેખી 
તેમનાથી અતડે કે જુદો નથી પડતો. પોતાતે માટે એક, અને 
આશ્રિતોને માટે બીજું એવે! ભેદ નથી રાખતો. એક ચણાની 
સરખી ખે ફાડ કરીને જ આશ્રિતો સાથે વ્હેચણીનું તત્ત્વ રાખે છે. 
ચોથો માણુસ ગમે તેટલો ઉંચ વર્ણુના મનાતો હોય છતાં એને 
અધો જ વ્યવહાર દલિતવર્ગ સાથે સમાન છે, એ દલિતવર્ગને દબાવી 
કામ નથી કાઢી લેતો, પણુ તેતે તેના કામના બદલામાં પૃરછુ આપે 


છે, આ ચારે સાણુસો! કોઈ નાતીમોટી ૨રકેમ જહેર કે ખાનગી 
અલાયદી કાઢી સખાવત નથી કરતા. તેથી ઉલટું બીન્ન ચાર 


માણુસો આવી સખાવતો કરનારા છે, દુનિયામાં દાની તરીકે ન્નણીતા 
છે. પણુ એમને પોતાના ખેડૂતો, મજૂરો, આશ્રિતાો અને દલિતો 
સાથે એવે! વ્યવહાર છે કે જેમાં તેઓ તેમની સાથેની લેવડદેવડમાં 
ખને તેટલુ સામાનું ચૂસે છે, આ બન્ને ચિત્રો તમારી સામે હોય 
તા તમે સખાવત નહિ કરનાર પેલા ચાર માણુસોને "ખરે અમારિ 
સ્મ પાળનાર કહેશો કે પાછલા ચાર જણુને? દુનિયાના ફાખ્દો 
ઉપર્‌ ન્યાયનું ધોરણુ ધણીવાર નથી હોતું. દુનિયા સ્થૂળદર્શી હોય 


છે. તાત્ટાલિક્ર મોટા કૃત્યથી તે અંજાઈ નય છે, અતે ઝટપટ 
અભિપ્રાય ઉચ્ચારી દે છે. એક સાથે ન્નહેર્માં અમુક સખાવત 


કરનાર માણુસતા દાનની રકમથી અંજાઈ માણુસો કહી દે કે એ તો 
ભારે ધાર્મિક છે. પણુ ધામિ'કતાનું ખરૂં અને છેલ્લું ધોરણુ તો 
એના જવનવ્યવહારમાં હોય છે. એટલે જેવું જેઈએ કે એવી 
મોટી સખાવત કરનાર પૈસા કઈ રીતે એકડા કરે છે, અને એનો 
પોત્તાના સાથીએ તેમજ પોતાના તાબેદાર સાથે આર્થિક વ્હૅચણીમાં 
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કવો વ્યવહાર રાખે છે? એ વ્યવહારમાં ને એ માણુસ મારવાડીવ્યાજ 
લેતો હોય અને આખાં કેળાં હડપતો હેય તો એની સખાવતો 
અમારિ ધર્મ નહિ કહેવાય. તેથી આજનો અમારિ ષર્મ આપષુને 
જવનવ્યવહારમાં આપણુ! સંબંધમાં આવનાર સાથે આર્ચિક જ્હેચણી 
ક્વામાં સમાનતા અતે આત્મીયતાનો પાડે શીખવે છે. એ વિનાનો 
અમારિ ધર્મ કલ્યાણુ સાધી નહિ શકે. નૈન ધમ તો એ જ 
સમાનતાતી શીક્ષા આપે છે. 

આ રીતે પહેલા અને બીન મુદ્દા પરત્વે અમારિ ધર્મને 
વિચાર કર્યા પછી ત્રીજા સુદ્દા પરત્વે જુદ્દો વિચાર કરવાનું ભાગ્યે જ 
રહે છે. સ્વદેશીને ઉત્તેજન આપવાથી દેશને! ઉદ્યોગધ ધો સ્થિર થયો 
અને વ્યાપારી તેમજ બીન માલિકેઠ્દારા આર્થિક વ્હેચણીમાં 
સમાનતાનું તત્ત્વ દાખલ થયું એટલે પ્રજાને મોટો ભાગ શકત થયો, 
અને એમ થાય એટલે ખુદ્ધિજવી વર્ગતી માનસિક નબળાઈ અને 
અસંતોષ નહિ રહેવાના, આજે એ વર્ગ સરફાર દરબારની 
નોકરીચાકરીની ડુંક્‌ માટે તલસે છે, એ વિનતા એને ખોન્ને ત્રાણાપાય 
રખાતો નથી. પણુ દેશની સામાન્ય આખાદી વધતાં અને ધધોધાપેો 
સ્થિર થતાં જ સ્વત'ત્રતાતી ભાવના ન્નગવાથી એ વર્ગને પોતાની બ્રદ્ધિ 
ગુલામી પોષવામાં ખર્ચાય એ ભારે વસમુ લાગશે, અને એ આપ 
મેળે જ દેશદ્રોહી કામમાં સાથ આપવો છેડી દઈ, દેશ્રકાર્યમાં જ 
સાથ આપશે. એટલે એક ખાજુ અમારિ ધર્મ અત્યારના ગરીબોને 
શ્રકત બનાવશે અને બીજીબાજુ એ બુદ્ધિજવી મધ્યમવર્ગને દેશધાતક 
રાજ્ત'તમાંથી ભાગ લેતાં રેકી સ્વતત્ર બનાવશે. ી 

છેલ્લો અને ચોથે મુદ્દો ખાસ વિચારણીય છે. એના પરત્ને 
અમારિ સર્મને વિચાર લાગુ પાડતાં જ જ્વાળાસુખી ફ્‌ાટવાતે કે 
ધરતીક'૫ થવાનો ભય છે. જે રાળએ પોતાને વારસામાં મળેલ 
રાજ્યને પોતાની અંગત આવકનું સાધન માનતા હશે, અતે જેમના 
જીવનમાં મોજ્શેખ સિવાય બીજું તત્ત્ત જ નહિ હોય; પ્રજામાત્રનું 


૩ 








૩૪ પચુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 


પુરું પેટ ભરાયા સિવાય પોતાતે ખાવાતો હક નચી, પોતાની 
પ્રતો એક પણુ માણુસ દુઃખી કે નિરાધાર હોય ત્યાંસુધી સુખ કે 
ચેનમાં રહેવાને તેનો ધર્મ નથી, એવું જે રાજાઓને ભાન ન હોય તેઓને 
એવું ભાન કરાવવા માટે અમારિ ધર્મની કડવી ગોળી આપતાં જ 
તેઓની આંખ લાલચોળ થવાની અને તેઓનાં હથિયારો આપણી 
વિરુદ્ધ ખણુખણુવાનાં. અમારિ ધર્મ એ કાંઈ દાન કે સખાવતનું 
નામ નથી, પણુ એ તો મરતા અતે કચરાતાને બચાવનાર ધર્મ'નું 
નામ છે. જેમ ધણુ વાર કેઈ ને કાંઈ આપીને બચાવી શકાય છે, 
તેમ ધણી વાર્‌ કોઈને કાંઈ અપાતુ હેય તે બધ કરીતે પણુ તેને, 


અને બીજા ધણાને બચાવી શકાય છે. રાન્ન બળજબરીથી પોતાની 
પ્રજાને પીડતા હોય, પ્રજ્નના સુખ દુ:ખથી છૂટો પડી ગયો હોય, 
ત્યારે તેજસ્વી અને બુદ્ધિમાન માણુસોનું કામ તે રાજનની સત્તા 


ખુઠી કરી નાખવાનું હોય છે. તેની સત્તા બઠી કરવી એટલે 
તેને કરવેરા ન ભરવો, તેના ખનનામાં ભરણુ ન ભરવું, 


એ છે. એમ કરીને એ રાનનની સુષ્રષુધ ઠેકાણે આણી 
એટલે તેનું પોતાનુ અને તેની બધી પ્રજ્નનુ કલ્યાણુ થવાનુ, એક 


જગાએ ખધું ધન એકડું થઈ એક માણુસના તરગ પ્રમાણે ખર્ચાતુ 


અટકે અને બધાના જ લાભમાં સરખી રીતે ખર્ચય એવી રસ્યાતિ 
લાવવામાં દેખીતી રીતે કાંઈ આપવાપણુ ન હોવા છતાં, ખરી રીતે 


એમાં પણુ તેજ્સ્વી અમારિ ધર્મ, આવી જય છે. એટલે અમારિ 
ઘર્મ'નું તાસ્તિક સ્વરૂપ એવુ છે કે તેમાંથી જેમ ગરીખેો અને અશક્તોને 


સખાવતોદ્દારા પોષણુ મળે. જેમ મજૂરો અને આશ્રિતોને. સમાન 
વ્હૅચણીઠ્દારા પોષણુ મળે, તેમજ રાજા પાસે અર્થચૂસકતીતિ બધ 


કરાવવાટ્દારા તેની ખધી જ પ્રનનું પોષણુ પણુ થાય અને સાથે 


સાથે એ ર૨1નનને ષોતાની ફેરજતું ભાન થઈ તેનું જવન એશઆરામમાં 
એળે જવું અટકે, 


જેમ અન્યાયી રાજન પ્રત્યે તેમજ પ'ડિત પુરોહિતે અને બાવા 
જ્રકીર અને પર્મગુરુએ પ્રત્યે પણુ આપ્ણા અમારિ ધમે એ જ વસ્તુ 
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શાખવે છે. તે કહે છે કે જે પ'ડિત પુરોહિત અને બાવા ફકીરને 
વર્ગ પ્રજ્ન સામાન્ય ઉપર નભતો હેય તતો તેની ફરજ પ્રજાની સેવામાં 
પોતાનું લોહી નીચોવી નાખવાંતી છે. એ વર્ગ એક ટ'ક ભૃખે ન રહી 
રકે અને તેના પોષક અતુગામી વગમાં કરોડે માણુસોને એકવાર પુરૂં 
ખાવાનુ ન મળે એ સ્થિતિ અસલ હોવી જેઈ એ, પંડિત અને ચુરુ 
વર્ગને ન્નેઈ એ તે કરતા દશગણાં કપડા મળી શકે અને તેના પગમાં 
પડતા અતે તેના પગતી ધૂળ ચાટતા કરોડો માણસોનાં ગુલ્મઅંગ 
ઢાંકવા પણુ પુરતાં કપડા ન હોય, તેએ શિયાળામા કપડાં વિના ઠરી 
અને મરી પણુ જય. પ'ડિત પુરે!દિતા અને ત્યાગિવર્ગને માટે 
મહેલે! હોય અને તેમતુ પોષણુ કરનાર, તેમને પોતાને ખભે ખેસાડનાર 
કરોડો માણસોને રહેવા, સામાન્ય આરેગ્યકારી ઝુ'પડાં પણુ 
ન હોય એ સ્થિતિ અસલ્ર છે. પહેલો વર્ગ તાગડધિન્ના કરે અને 
ખીન્ને અનુગામી વર્ગ એના આશીર્વાદ મત્રે મેળવવામા જ સુખ માને 
એ સ્થિતિ હમેશાં નભી ન શકે, એટલે જે આપણે ખરો અમારિ 
ધર્મ સમજએ અને તેનો ઉપષ્યોગ જુદે જુદે પ્રસંગે કેમ કરી શકાય 
એ જાણી લઈએ તો જેમ અન્યાયી રન પ્રત્યે, તેમ સેવાશૂન્ય 
પડિત પુરોહિતે અને બાવા ફૂકીરો પ્રત્યે પણુ આપણી ફરજ તેમનું 
પોષણુ અટકાવવાની ઉભી થાય છે. એમ કરી તેઓને સેવાનું અને 
પોતાની જવાબદારીતુ ભાન કરાવવું એ જ આ કડવી ગોળીને] ઉદ્દેશ 
હોવો જેઈ એ. ન્યારે તેએ પોતાને મળતા પોષણુના બદલામાં પ્રાણુ 
પાથરવાની જવાબદારી સમજ લે, તેમની બધી જ શક્તિઓ દેશ્વ માટે 
ખરચાય; દેશનું ઉત્યાન-સામાન્ય જનતાની નગૃતિ-તેમને શાપરૂપ ન 
લાગે, તેઓ પોતે જ આપણા આગેવાન થઈ દેશને સાય આપે, ત્યારે 
તેએ આપણા માનપાન, દાન અતે ભેટના આંધેકારી થાય. એમ 
ન ચાય ત્યાં સુધી એવા એદી વર્ગને પોષવામાં તેમની અને આપણી 


બન્નેની હિસા છે. એ ઠિંસાથો બચવુ તે આજ્તોા અમારિ ધર્મ 
જી'ખવે છે. 
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પર્મ' માત્રની ખે ખાજુ છે. એક સહકારની અતે બીજ 
અસદકારની. અમારિ ધર્મની પણુ ખે જ બાજુ છે. ન્યાં ન્યાં 
પરિણામ સારં આવતું હોય લાં ત્યાં બધી જતની મદદ આપવી 
ગએ અમારિ ધર્મની સહકાર બાજુ છે, અતે જ્યાં મદદ આપવાથી 
ઉલટ મદદ લેનારતે તુકસાન થતુ હોય અતે મદદતેો દુરુપયોગ થતો 
હોય ત્યાં મદદ ન આપવામાં જ અમારિ ધર્મની બીજ બાજુ આવે 
છે. મે' જે સેવા નહિ કરનાર, બદલે નહિ આપનાર અને સમાજ 


તેમજ રાષ્ટતી પ્રગતિમાં આડે આવનાર વર્ગને મદદ ન આપવાની 
વાત કહી છે તે અમારશિ ધર્મની ખીજ બાજુ છે. એનો ઉદ્દેશ 
એવા વર્ગમાં ચૈતન્ય આણુવાતે છે, એ વસ્તુ ભૂલાવી ન જેઈએ; 
કરારણુ કે એ વર્ગ" પણુ રાષ્ટ્રનું અંગ છે. તેને જતું કરી શકાય નહિ. 
તેને ઉપયોગી બનાવવાની જ વાત છે. 
હેમચ'દ્ અને હીરવિજય કેમ થવાષ. 

આજના નેનો સામે અમાશિ ધર્મના ખર્‌ા ઉદ્લોતકાર તરીકે 
ખે મહાન્‌ આચાર્યો છે. એક હેમચ'દ્ર અને ખીન હોરવિજ્ય. આ ખે 
આચાર્યોના આદર્શ એટલા ખધા આકર્ષક છે કે તેનુ અતુકરણુ કરવા 
ધણા ગુરુઓ અને ગૃહસ્થો મથે છે. એ દેશામાં તેઓ ઘણો પ્રયત્ન 
કરે છે, જ્ગો જગાએ ફૂડા થાય છે, પશુએ અને પંખીઓ 
છોડાવાય છે, હિંસા અટકાવવાનાં ફરમાનો કઢાવાય છે. લોકોમાં પણુ 
હિંસાની ઘણાના સંસ્કાર પુષ્કળ છે. આ ખધુ છતાં આજને હેમચદ 
અને આજનો હીરવિજય ચવા માટે જે દિશા લેવાવી નેઇએ 
તે દિશાનો વિચાર સુદ્ધાં કોઈ જેન ગહસ્થે કે ત્યાગીએ ક્યયો હોય 
તેમ દેખાતું નથી. તેથી જ લાખા ર્્‌પીઆના ફડ ખર્ચાવા છતાં 
અને ખીનન અનેક પ્રયત્નો જરી છતાં, હિંસાના મૂળા ઉપર કુદાર 
પડયો નથી. જેમ વાલજી ગોવિંદજી દેસાઈ એ અત્યારે ચોમેર ચાલતી 
કતલને। ઉડે! અભ્યાસ કર્યો, તેનાં કારણો! શાધ્યાં અને તેના નિવારણના 
ઉપાયો સૂચવ્યા તેમ કોઈ જેન અમારિ ષર્મના ઉપાસક કર્યુ 
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'છે ખરૂં ? અથવા એવે અભ્યાસ ફરી ખરી ખીના કોઈ મેળવે છે 
ખરો ? સેકડો સાધુઓ છે, બધા વિદ્રાન લેખાય છે અતે અહિંસાની 
એટલી બધી સુક્ષ્મ વ્યાખ્યા કરે છે કે તે મુદ્ધિમાં પણુ ભાગ્યે જ ઉતરે. 
છતાં એમાંનો કેઈ દેશમાં ચાલતી પશુપ'ખીઓની કતલ વિષે ખધી 
જાતની સકારણુ માહિતી શ્ાસ્્રીય વિવેચન “સાથે કેમ પૂરી નથી 
પાડતો ? જે અત્યારે કોઈ પણુ હેમચ% કે કુમારપાળ, હીરવિજય કકે 
અકખબરતેો આદર સેવવા માગે તો તે જુદી જ રીતે સેવી રાકાશે. 
અત્યારે આ યુગમાં જુ મારનારના દની રકમમાંથી મ દિર બંધાવનાર 
કદી અમારિ ધર્મ બનજવનાર તરીકે પ્રતિદા નહિ પામે આ 
યુગમાં માત્ર પશુપખીએતી અમુક વખત સુધી કતલ બંધ કરાવનાર 
પણુ જૂના વખત જેટલી પ્રતિછા નહિ પામે. આજના અમારિ ધર્મની 
જવાબદારી ખૂબ જ વધી ગઈ છે; એટલે એ «બેજ કામ થવું 
નેઇએ. એક ખાજુ સાધુવર્ગ સંગઠનપૂર્વક ગામેગામ નીકળી જય 
અને એક પણુ ગામ એમના પગ તળે છુંદાયા વિના ન રહે. દરેક 
માણુસને પશુપાલનતું મહત્વ સમનજવે અને પશુરક્ષામાં મતુષ્યબળ 
તેમજ મતુષ્યજીવન કેવું સમાયેલું છે તે આંકડા, વિગતો અને શાસ્ત્રીય 
વિવેચન સાથે રજુ કરે, કતલ ચયેલા પશુ અને પંખીઓના ચામડાં 
તેમજ રૂવાં વાપરવાથી કતલ કેવી વધે છે, તે ઉથોગને કેવુ ઉત્તેજન 


મળે છે, સાંચા કામમાં ચરખી વાપરવાથી અને ખતરામાં લોહીની 
ભૂછીનુ ખાતર આપવાથી તેમજ શીંગડાં, હાડકાં, ખરી, વાળ વગેરેની 


ચાને વાપરવાથી તેતી કીંમત વધવાને લીધે, તે ઉધ્યોગ ખીલવાને 
લીધે, દિવસે દિવસે કતલ કેવી રીતે વધતી જય છે એ બહું 
લોકા સમક્ષ આખેહૂંબ રજી કરે અતે કતલનેો ધધો મૂળમાંથી જ 
ભાંગી પડે તે માટે કતલ થયેલ પશુપઃ"ખીના ઝએેકે એક અવયવની 
ખરીદ અને વાપર તરક્‌ લેકોતી અરુચિ પેદા કરે, મરેલ ઢોરનાં 
ચામડા સિવાય કતલ કરેલ ટોરનું કાંઈ જ કામ ન આવે એવી વૃત્તિ 
લોકોમાં પેદા કરે, ખીજી બાજુ ઉંચ કેળવણી માટે તલસતેો અને 
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કી 


જુદી જુદી કાર્ય દિક્ષાઓઆને અભાવે વલખાં મારતો તરૃણુ વિધ્યાર્થી વર્ગ 
ગોરક્ષા અને પાંજરાપાળના અભ્યાસ પાછળ રોકાઈ નય અને 
એ મંસ્થાએની ઉપયેગતા તેમજ વ્યાપકતા ખીલવવા ખાતર તેતી 
તેની પાછળ બુદ્ધિ ખચે". એ કામમાં પણુ અર્થ શાસ્ર, વિજ્ઞાન, છ્તિહાસ 
અને તત્ત્વત્ઞાનને અવકાશ છે. જેને અભ્યાસ જ કરવે હોય અને 
ખએેઠંમલિયા થયા સિવાય સાચુ કામ કરવું હોય, તેમજ દેશેપયેઃગી 
નવું સર્જન કરવુ હોય, તેને માટે ગોરક્ષા અને પાંજરાપોળને લગતી 
સે'કડે બાબતો અભ્યાસ માટે પડી છે. એમાંથી દુગ્ધાલયનુ કામ, 
લેકેોને નિર્દોષ ચામડાં પુરા પાડવાનું કામ, નિર્દોષ ખાતર વિગેરેથી 
ખેતીવા ડને મદદ કરવાનુ કામ અતે એ સંસ્થાઓની પશુપાલન 
તેમ જ પ* [ધનની શક્તિ વધારવાનું કામ એ બધું કરી શકાય 
તેમ છે, અતે જવન નિર્વાહ માટે સમાજને કે ખીજને ખે!।જ થયા 
સિવાય તેમજ ગુક્ઞામી કર્યા સિવાય એક નવી દિશા ઉધાડી શકાય તેમ 
છે. ઝવેરાતના, અનાજના, કાપડના, સદાના કે દ્લાલીના કેઈ પણુ 
ધ'ધા કરતા, આજકાલની શાસ્રીય દષ્ટિએ ગોરક્ષા અને પાજરાપોળની 
સ'તોષ વૃત્તિથી સેવા કરવાનો ધ'ધા, જરાય ઉતરતો નથી. આ 
દિક્ષામાં સેકડો ગ્રેજ્યુએટ કે પ'ડિતોને અવકાશ્ર છે. શિક્ષણુકાર્ય 
સાહિત્યનિર્માણ ફાર્ય, અને ખીન્ન તેવા ઉચ્ચ ગણાતાં બૌદ્ધિક કાર્યો 
કરતાં આ કામ ઉલટું ચડે તેવું છે; કારણુકે એમાં બુદ્ધિ ઉપરાંત 
પ્રથક્ષ કાર્ય કરવાનુ છે. યુરોપ અતે અમેરિકામાં આ વિષયના 
ખાસ અભ્યાસિયોનો મેટેો વર્ગ છે. તે લોકોને અનેક રીતે જ્ઞાન 
આયે છે, અને પશુપાલનના નવા નવા માર્ગ શોધી તેની આબાદી 
અને સર્જનની શક્તિ વધાર્યે જ જાય જે, 


આપણે જે ફ'ડો કરી પશુપખીએને ખચાવીએ છીએ તે માર્ગ 
બંધ કરવાની જરર તો નથી જ, પણુ હંમેશને માટે સ્થાયી કતલ. 
અંધ કરવાને! કે તેતે તદ્ન ઘટાડી દેવરાવવાને ઉપાય, આજે આજકાલની 


અહિ'સા અને અમારિ ૩૯ 


પરિસ્થિતિ પ્રમાણે જ અજમાવી શકાય, એમ કરવામાં આવે તો 
જાઈપણુ રાજની મદદ ન છતાં અને કોઈની પાસેથી ફરમાતો ન 


મેળવ્યા છતાં આજના વિદ્દાન સાધુઓ હેમચ'દ્ર અને હીરવિજયના 
આદદર્શતે આ યુગમાં નજક આણી શકે. 


સહાત પચગ'ખર્‌ 

૨૫૦૦ વર્ષ પછી માત્ર હિંદુસ્તાનમાં જ નહિ પણુ પૃથ્વીના 
પાંચે ખડમાં જ્યાં ન્યાં માનવ બચ્ચે! વસે છે, ત્યાં ત્યાં બધે જ 
પોતાની દગીમાં એક જ સાથે અહિસાનો સંદેશો પહોંચાડનાર 


અને પોતાની અહિસા વૃત્તિથી સૌને ચકિત કરનાર આજે મહાન 
પયગ'બર કે।ણુ છે : એ પ્રશ્નને! ઉત્તર પાંચ વર્ષનું બાળક પણુ જાણુતું 


ન હોય એમ તમે કહેશે ખરા? આનુ કારણુ શું? એ મહાન 
મનાતા પયગ'બરની પાસે નથી મયૂરપિચ્છઠ કે નથી ઓધેો, નથી 


એની પાસે કમ*ડળ કે નથી ભામડળ, નથી એની પાસે ભગવાં કે 


નથી એવી પાસે ફૂસ, તેમ છતાં તે અહિંસાનો મ'ત્રદટા કેમ 
કહેવાય છે ? એના કારણો તરફ અમારિ ધર્મના પ્રેમીઆએ નજર 


દ્ોડાવવી જેઈએ. કારણુ એ છે કરે એ પોતે અહિંસાની ઝીણામાં 
ઝીણી વ્યાખ્યાઓ કરી શ્રાત નથી ખેસતો, પણુ એને પ્રયત્ન 


અહિસાને જીવનમા મૂર્તિમાન કરી તેતી વ્યાખ્યા સિદ્ધ કરવાનો છે. એ 
વિશ્વદ્યા કે છકાયની સંપૂર્ણ ઘયામાં માનવા ૭તા તેને પાળવાનો 


કૃત્રિમ દાવો નથી કરતો એણું તો અહિ સાયાલનની મર્યાદા આકરી 
છે. એણે વ્યાપક શરૂઆત માનવનાતથી કરી છે, અતે તેમાં પણુ 
પોતાના દેશવાસીએથી પહેલો કરી છે. ફારણુક્રે એ જ્નણે છે કે “ દૂર્‌ 


તે તો દૂર જ છે. અતે નજીકનાને ખ્યાલ ન કરાય તો બન્ને દૂર્‌ જ 
પડી જવાના. ' એણે કોઈ રાજા મહારાજ કે સત્તાધીશે। પાસેથી દયાનાં 


મૂર્માન મેળવવાને। યત્ન નથી કર્યો; પણુ એનું વાકય જ દયાનું ફરમાન 
ખની ગયું છે. કારણુ એ છે કે તે માનવ ન્નતને અકારી થઈ પડેલ 


અને માનવન્નતનો ભોગ લેતી એવી લડાપનાં જ મૂળ ઉખેડવા માગે 
છે, એને અહિસા અને સત્યની રક્ષા અને પ્રચાર માટે નથી કોર્ટે 








૪૦ પચુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 





જવાની જરૃર પહી, નથી પક્ષાપક્ષી કરી મારામારો કરાવવાની જરુર 
પડી. એને એની રક્ષા પોતાના હાથમા જ દેખાય છે. એ પયગબર 
જાઈ અગ્ુક વ્યક્તિ કે અમુક સત્તાધારીની શેમાં નથી તણાતા ! એને 
તો મહાપ્રતાપી ગણાતા રાજ્યકર્તાએની સામે પણુ થવું પડે છે. 
જેના ઉપર અન્યાય ગુજરતો હોય અતે જેતો કોઈ બેલી ન હોય 
એની વ્હારે વગર હચિચારે માત્ર મૈત્રીનુ શરણુ લઈ દોડી જવું એ 
એક જ આ પયગખરને। જીવન વ્યવસાય છે. મનુષ્યદયા પછી એની 
દયા પશ્ચુએમાં ઉતરે છે. અને તે પણુ મર્યાધ્તિ રીતે. કારણુ કે એ 
જાણે છેકે “ પશુઓની જેટલી અહિ'સા કે દયા પાળી શકાય તેટલી લોકોને 
એઓઇછી લાગે તેથી તેના તરક તેઓ યાન ન આપે અતે તેતે સિદ્ધ ન કરે, 
અતે જેની વાત અતે ચર્ચા કરવામાં આવે તે પાળવી શકય ન હોય, 
વધારે તા ન પળાય પણુ જે શક્ય હોય તે આછી પણુ ન પળાય 
એટલે એકદર, અહિસા ધર્મ ચર્ચામાં જ રહી નય. ' માટે જ એણે 
અહિસાપાલનની પશુજાતિમાં પણુ મર્યાદા આંકી છે. એ પયગ'બરની 
ભાવના છે અને તે શોધે છે કે એવો કેઈ માર્ગ છે કે જે 
દાર અત્યારે બચાવવાનું શક્ય દેખાય છે તે કરતાં વધારે ખીન્ન 
જીવોને અને પશુઓતે બચાવો શ્રકાય. એવી શોધ અને તાલાવેલી 
તૈમજ પગવાળીને ન ખેસવાની જુવાની એ જ એ ૨દ્દ પયગબરની 
સફળતાનું કારણુ છે. એતા જવનમાચી આપણે રું શીખીએ ? 

વધારે નહિ તો આટલુ તો શીખીએ જ. (૧) સ્વદેશીધર્મ 
અને ખાસ કરી ખાદી સિવાય બીન્નં કપડા માત્રનો ત્યાગ. (૨) 
જીવિત ચામડાંની વસ્તુના વાપરને! ત્યાગ. (૩) કેઈ પણુ જતના 
ક્ે્ી પીણાંનો ત્યાગ. આપણા નેનો માટે તો બીડી, હોકા, સીગારેટ 
વગેરેનો ત્યાગ, (૪) સૌથી મહત્ત્વનું અને છેલ્લું આપણું કર્તવ્ય એ 
છે 8 આપણે શાસનરક્ષા માટે કડો જમે ન કરીએ. એ ફેડોને 
કોર્ટે ન ખર્ચીએ. છાપાંએ ને પુસ્તકેદ્દારા મનુષ્યત્વને લન્નવે એવે 
વિષપ્રચાર્‌ ન કરીએ. પક્ષાપક્ષી અને દળબદીમાં ન રાચોએ. 

તા. ૨૨-૮-૩૦ સુખલાલ 


નાને ઉ:---ઝા- 


તપ અને પરિષહ એ શુ છે ? 
તથા એનો ઉપયોગ 





અહિ'સાના પથે જેટલા જૂના, તેટલું જ તપ પણુ જૂનુ છે. 
ભગવાન મહાવીર અને બુદ્ધ પહેલાં આપણા દેશમાં તપને કેટલે મહિમા 
હતો, તપ કેટલુ આચરવામાં આવતુ, અને તપપૂજા કેટલી ઇંતી 
એના પૂરાવાએ આપણુને માત્ર નરેન આગમાં અને બૈ પિટકમાંથી 
જ નહિ પણુ વૈદિક મત્રો, ખાહ્મણા અને ઉષનિષદો સુદ્ધાંમાંથી 
મળે છે. કે!ઈઈ પણુ કાર્યની સિદ્ધિ માટે તપનું અનુષ્ઠાન આવશ્યક 
મનાતુ. તપથી ૫ન્દ્રનુ આસન કાંપતુ, તેને ભય લાગતો કે તપસ્વી 
મારુ ૫૬ લઈ લેશે, એટલે તે મેનકા કે તિલોત્તમા જેવી અપ્સરાઓને, 
તપમ્વીને ચલિત કરવા મોકલતો. માત્ર મોક્ષ કે સ્વર્ગના રાજ્ય 
માટેજ નહિ પણુ એહિક વિભૂતિ માટે પણુ તપ આચરશાતું. 
વિશ્વામિત્રનુ ઉ તપ પુરાણુામાં પ્રસિદ્ધ છે. મહાભારત અને રામાયણુ 
ફ્રેશ તો પાતેપાને તાપસોના મઠે, તપસ્વી ત્રદષિએ તેમજ તપસ્વિની 
માતાઓ નજરે પડશે. સ્મૃતિએમા જેમ રાજદડના નિયમો છે તેમ 
અનેક પ્રકારના તપના પણુ નિયમો છે. સૂત્રત્રથોમાં વર્ણાત્રમની 
વ્યવસ્થા વાચો એટલે જણાશે કે ચારે આશ્રમો માટે અધિકાર પ્રમાણે 
તપ ખતાવવામાં આવ્યું છે; અને ત્રીનને તથા ચોથો આશ્રમ તો 
ઉત્તરોત્તર વધારે અતે વધારે તપના વિધાતોથી જ વ્યાપેલો છે. આ 
ઉપરાંત એકાદશી ત્રત, શિવરાતિતું તરત, જન્માદમી અને રામનવમીતું 
વ્રત વગેરે અનેક ત્રતોના મણહિમાના ખાસ જુદા મથા લખાયા છે. 
સરીઓનાં કેટલાંક તપો! જુદાં છે. કેટલાંક સ્રીપુરૃૂષ બન્નેનાં સાધારણુ 


૪૨ પર્યુષણુ પવના વ્યાખ્યાને 














છે, જ્યારે કેટલાક તપે તો માત્ર કન્યાઓનાં છે. આ તો ખ્ાહ્મણુ 
સંપ્રદાયની વાત થઈ, 

પણુ બોદ્ધ અને નેન સપ્રદાયના શાસ્ત્રામાં પયુ એની એ જ 
નાત છે, મન્ઝિમનિકાય જેવા જૂના બૌહ્મ્ર'થમાં અતે ભ્રગવતી 
જેવા પ્રસિદ્ધ નરેન આગમમા, અનેક પ્રકારના તાપસોના, તેમના 
મઠેના અને તેમના તપની વિવિધ પ્રણાલિઓનાં આકર્ષક વર્ણનો છે 
જે એટલુ નણુવા માટે બસ છે કે, આપણા દેશમાં અઢી હજર 
વર્ષ પહેલા પણુ તપ અનુદાન ઉપર નભતી ખાસ સસ્થાઓ હતી, 
અને લેકે। ઉપર તે સંસ્થાઓને ભારે પ્રભાવ હતો. ખાહ્યમણુ, ભિક્ષુ 
અને શ્રમણુ એ ત્રણે નામોનુ મૂળ તપમાં જ છે. હમ તરક ઝુકનાર 


અને તે માટે બધુ ત્યાગનાર તે ખાહ્મણુ. માત્ર ભિક્ષા ઉપર નભનાર 
અને કશે જ સંચય ન કરનાર તે ભિક્ષુ. કલ્યાણુ માટે બધો જ શ્રમ 


ઈચ્છાપૂર્વક સહુનાર૨ તે શ્રમણ. ભગવાન ખુદ્દે ભિક્ષુક માટે તપ 
બતાવ્યુ છે, પણુ તે સખત નથી. એમણે જીવનના નિયમોમાં 
સખતાઇ કરી છે, પણુ તે બાલ નિયમોમાં નહિ. મુખ્યપણે તેમની 
સખતાઇ ચિત્ત શુદ્ધ રાખવાના આંતરિક નિયમોમાં છે. 

પરતુ ભગવાન મહાવીરતી સખતાઇ તો બાલ્મ અને આતરિક 
બન્ને પ્રકારના નિયમોમાં છે. બૌદ્ધ ત્રથામાં જે કાયકલેશ અને 
દહદમનને પર્હાસ કરવામાં આવ્યો છે તે કાયક્લેશ અને દેહદમનની 


જેત આગમોા પૂરી હિમાયત કરે છે, પર'તુ આ હિમાયતતી 
પાછળ ભ્રગવાન મહાવીરની જે મુખ્ય શરત છે તે શરત તરક જણે 


ફે અજણ્યે ધ્યાન ન અપાયાથી જ બૌદ્ધ મ્રથામાં જેન તપનો 
પરિહાસ થયેલો દેખાય છે. જે તપને ખુદ્દે પરિહાસ કર્યો છે અને 
જે તપને તેમણે નિરર્થક બતાવ્યું છે તે તપને તો મહાવોરે પણુ 
માત્ર કાયકલેશ, મિથ્યા તપ'ે અકામ નિર્જરા કહી તેની નિરર્યકતા 
બતાવી છે. તામલી તાપસ અને પૂરણુ જેવા તાપસોનાં અતિ 
ઉગ્ર અને અતિ લાંબા વખતનાં તપોને ભગવાને મિથ્યા તપ કહેલ 








તપ અને પરિષહે એ શુ છે? ૪૩ 





છે. આનું રું કારણુ ! જે ઉગ્ર તપ જે ઉત્ર કાયકલેશ અને જે 
ઉત્ર દેઠુદમન ભગવાન આચરે તે જ તપ, તે જ કાયક્લેશ અને તે જ 
રઠદમન નને બીજને આચરે તો એનો વિરોધ ભગવાન શ્વા માટે કરે ? 


શું એમને બીનનની અદેખાઈ હતી? કે ખીન્નના તપને સમજવાનું 
અન્તાન હુતુ? આ ખેમાથી એકે ભગવાન મહાવીરમાં હોય એમ 


કલ્પવુ એ એમને ન સમજવા બરાબર છે. ભગવાનનો વિરોધ એ 
તાપસોના દેહદમનપરત્વે ન હતે. કારણુ કે એવાં દેહદમનતો તો 
તો તેમણે પોતે આચરૅલાં છે, અતે તેમની સામે વર્તમાન ધના 
અણુગાર જેવા તેમના અનેક શિષ્યોએ એવાં જ દેહદમનેો સેવેલા 
છે; જેના પૂરાવાએ જેન આગમેોમા મોજુદ છે. ત્યારે જૂની ચાલી 
આવતી તાપસ સસ્થાએ અતે તેમનાં વિવિધ તપો! સામે ભગવાનતોા 


વિરોધ કઈ ખાબતમા હતો ? એમને એમાં શું ઉણુપ લાગેલી 
એ સવાલ છે. એને ઉત્તર ભગવાનના પોતાનાં જીવનમાંથી અને 


જેન પર્‌ પરામાં ચાલ્યા આવતા એ જીવનનો ભાવનાના વારસામાંથી 
સળી આવે છે. ભગવાને તપની શેધ કાઈ નવી કરી ન હતી, તપ 
તા એમતે કુળ અતે સમાજના વાર્સામાથી જ મસાંપડયુ હતુ. એમની 
શૈધ નને હોય તો તે એટલી જ કે એમણે તપને, કઠેરમાં કઠોર 
તપને, દેહ્દમનને અને કાયકલેશને આચરતા રહી તેમાં આંતરદટિ 
ઉમેરી એટલે ખાલ્લર તપને અંતર્ઝુખ બનાવ્યુ. પ્રસિદ્ધ દિગ'મર 
તાર્કિક સમ'તભદ્રની ભાષામાં ૩ૂહોએ તો ભગવાન મહાવીરે 
કઠારતમ તપ પણુ આચર્યુ; પરતુ તે એવા ઉદ્દેશથી કે તે દ્દારા જવનમાં 
વધારે ડોકિયું કરી શકાય, વધારે ઉંડા ઉતરાય અતે જીવનતેો 
અંતમેળ ફે દઈ શકાય. આ જ કારણુથો જેન તપ બે લાગમાં 
વ્હૅચાઈ જય છે. એક ખાલ અને બીજા આભ્ય'તર. બાલ્મ તપમાં 
દેહતે લગતાં ખધાં જ દેખી શ્નષકાય તેવાં નિયમનો આવી ન્નય છે. 
અને આભ્ય'તર તપમાં જવનશુદ્ધિના ખધા જ આવશ્યક નિયમો 
આવી જય છે. ભગવાન દીર્ધ તપસ્વી કહેવાયા તે માત્ર બાલ 








૪૪ પરુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 





તતપતે કારણે નહિ પણુ એ તપને! અંતર્જવનમાં પૂર્ણ ઉપયોગ કરવાને 
કારશે જ; એ વાત ભૂલાવી ન ન્નેઈ એ. 


ભગવાન મહાવીરના જીવનક્રમમાંથી જે અનેક પરિપકવ ફળ 
રૂપે આપણુને વારસો! મળ્યા છે તેમાં તપ પણુ એક વસ્તુ છે. 
ભગવાન પછીના આજ સુધીના ૨૫૦૦ વર્ષમાં જેનસંઘે જેટલો તપને 
અને તેના પ્રકારોતો જીવતો વિકાસ કર્યો છે તેટલો બીન કોઈ 
સપ્રદાયે ભાગ્યે જ કર્યો હશે. એ ૨૫૦૦ વર્ષના સાહિત્યમાંથી 
ફેવળ તપ અતે તેનાં વિધાતોતે લગતુ સાહિત્ય જુદુ' તારવવામાં 
આવે તો એક ખાસો! અભ્યાસયોગ્ય ભાગ જ થાય. જેન તપ 
માત્ર ત્રથામા જ નથી રહ્યુ, એ તો ચર્તારવિધસધમાં જીવતા અને 
વહેતા વિવિધ તપના પ્રકારોનો એક પડષ માત્ર છે. આજે પણુ 
તપ આચરવામાં જેનો એકા ગણાય છે. ખીજ કોઈ પણુ બાબતમાં 
જેના કદાચ બીન્ન કરતાં પાછળ રહે પણુ જે તપની પરીક્ષા, ખાસ 
કરી ઉપવાસ આય'બિલની પરોક્ષા લેવામાં આવે તો આખા દેશમાં 
અતે કદાચ આખી દુનિયામાં પહેલે નંખર આવનાર જનન પુરૃષો 
નહિ તો છેવટે સ્રીએ નીકળવાની જ એવી મારો ખાત્રી છે | આજે 
જેમ જ્યાં દેખા ત્યાં લાઠી ખાવાતી હરિફાઈ બાળકો સુદ્ધાંમાં નજરે 
પડે છે, તેમ ઉપવાસ કરવાની હરિકાઈ જેન બાળકોમાં રૂઢ થઈ ગઈ 
છે. ઉપવાસ કરતાં કચવાતાં જેન ખાળકતે એતી મા પોચો! અતે 
નખળા એવી જ રીતે કહે છે, કે જેવી રીતે લડાઈમાં જવાને 
નાઉમેદ થતા રજપૂત બાળકને તેની ક્ષત્રિયાણી મા નમાલો કહેતી. 
તપતે લગતા ઉત્સવો, ઊજમણાએ। અને તેવા જ ખીન્ન ઉત્તેજક 
પ્રકારો આજે પણુ એટલા બધા વ્યાપેલા છે કે જે કુટુએે, ખાસ 
કરી જે બહેને, તપ કરી તેતુ નાનું મોહું ઊજમણું ન કર્યું હોય, 
તેને એક રીતે પોતાની ઉણુપ લાગે છે. સુમલ સખ્રાટ અકબરનું 
આકર્ષણુ ફરનાર એક કેર તપસ્વિતી જેન બહેન જ દેતી. 





તપ અને પર્પિડઠ એ શુ છે?િ ૫ 


તપને તો જેન ન હોય તેપણુ જશે છે, પરતુ પરિષહેની 
આખતમાં તેમ નથી. અનેન માટે પરિષઠ શખ્દ જરા નવા જેવો છે, 
પર'તુ એને અર્થ નવે નથી. ધર છોડી ભિક્ષુ બનેલાને પોતાના 
જ્યેયની સિદ્ધિ માટે જે જે સહવું પડે તે પરિષહ. જેન આગમેોમાં 
આવા પરિષહેો ગણાવવામાં આવ્યા છે, તે ફ્કત ભિક્ષુજવનને 
ઉદ્દેશીને જ. ખાર પ્રકારતું તપ દર્શાવવામાં આવ્યું છે તે તો ગૃહસ્ય 


કે યાગી બધાને જ ઉદ્દેશીને. જ્યારે ખાવીશ પરિષહે ગણાવવામાં 
આવ્યા છે તે યાગી જીવનને ઉદ્દેશ્વીને જ. તપ અને પરિષહુ 


એ બે જુદા દેખાય છે, એના ભેદે! પણુ જુધ્ય છે, છતા એ ભૂલાવું' 
ન જેઈએ કે એ બન્ને વસ્તુ એક જ બીમાંથી ઉગેલા એક બીજથી 
છટા ન પાડી શ્ઞકાય એવા ખે પૂણુગા છે. 


ત્રતનિયમ અને ચારિત્ર એ બન્ને એક જ વસ્તુ નથી. એ જ રીતે 
સાન એ પણુ એ ખન્નેયી જુદી વસ્તુ છે. સાસુ નંદ અને ધણી સાથે 
હમેશા ઝધડનાર વહુ, તેમજ જુઠું બોલનાર અને દેવાળુ' કાઢનાર 
અપ્રામાણિક વ્યાપારી પણુ ધણીવાર કઠેણુ વ્રતનિયમ આચરે છે. નેક- 
નીતિથી સાદુ' અને તદન પ્રામાણિક જીવન ગાળનાર કઇ કાઇ એવા 


મળી આવે છે કે જેને ખાસ ત્રતનિયમોાનું બધન નથી હોતું. વતનિયમ 
આચરનાર અને સરલ ૪માનદાર જીવન ગાળનાર કે।ઇ કેઈ ધણીવાર 


એવા તમતે મળશે કે જેમનામાં વધારે વિચાર અને જ્ઞાનની જગૃતિ 
ન હોય; આમ છતાં ત્રતનિયમ, ચારિત્ર અતે તાન એ ત્રણેનો યોગ 
એક વ્યક્તિના જીવનમાં શકય છે, અને ને એ યોગ હોય તો જીવનને 
વધારે અતે વધારે વિકાસ સભવે છે, એટલું જ નહિ પણુ એવા 
ન્ોગવાળા આત્માનો જ વધારે વ્યાપક પ્રભાવ ખીન્ન ઉપર પડે છે, 
અથવા તો એમ કહો કે એવો જ માણુસ બીજાઓને દોરી શકે છે; 
જેમ મહાત્માછ. આજ ફારણુથી ભગવાને તપ અને પરિષહોમાં 
એ ત્રણે તત્ત્વા સમાવ્યાં છે. તેમણે *નેયું કે “ મનુષ્યનો જીવનપ'થ 
લાંબા છે, તેનું ધ્યેય અતિ દૂર છે, તે ધ્યેય જેટલું દૂર તેટલુ' જ 





૪૬ પર્યુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 


સદ્દમ છે, અને તે ધ્યેયે પહોંચતાં વચ્ચે મોટી મુસીબતો ઉભી યાય 
છે, એ માર્ગમાં અંદરના અને બહારના બન્તે દુશ્મનો હુમલો કરે 
છે, એને પૂર્ણ વિજય એકલા તવ્રતનિયમથી, એકલા ચારિત્રથી, 'કે 


એકલા ત્તાનથી શક્ય નથી.' આ તત્ત્વ ભગવાને પોતાના જવનમાં 
અનુભવ્યા બાદ જ એમણે તપ અને પરિષહોની એવી ગોઠવણી કરી 


8 તેમાં ત્રતનિયમ, ચારિત્ર અતે જ્ઞાન એ ત્રણેના સમાવેશ થઈ 
જાય, એ સમાવેશ એમણે પોતાના જીવનમાં શક્ય કરી ખતાવ્યો. 


મૂળમાં તો તપ અતે પરિષડ એ ત્યાગી તેમજ ભિક્ષુ જીવનમાંથી 
જ ઉત્પન્ન થયેલા છે, નને કે એનો પ્રચાર અને પ્રભાવ તો 
એક અદના ગૃહસ્થ સુધી પણુ પહેોચેલો છે. આર્યાવર્તના ત્યાગ- 
જીવનને ઉદ્દૂશ આધ્યાત્મિક શાતિ જ હતો. આધ્યાત્મિક શાંતિ એટલે 
કલેશાની અને વિકારે।ની શાંતિ. આર્ય ત્ડધષિઓતે મન કલેશોતે। વિજય 
એ જ મહાન વિજય હતો તેથી જ તો મહર્ષિ પત'જલિ તપનું પ્રયાજન 
ખતાવતાં કહે છે કે “તપ ડ્લેશોને નબળા પાડવા અને સમાધિના 
સંસ્કારો પુજ્ઠ કરવા માટે છે ' તપને પતજલિ ક્રિયાયોગ કહે છે. 
કારણુક્રે એ તપમાં ત્રતનિયમાતે જ ગણે છે, તેથી પતજલિને 
ક્રિયાયાગથી જુદા તાનયોગ સ્વીકારવો પડયે! છે. પરતુ નેન તપમાં તો 
ક્રિયાયાગ અને જ્ઞાનયોગ ખન્ને આવી જાય છે, અને એ પણુ 
સ્મર્‌ણુમા રાખવું જેઈ એ કે બાલ તપ જે ક્રિયાયાગ જ છે તે અભ્ય'તર 
તપ એટલે સતાનયોગની પ્રુદ્ટિ માટે જ છે, અને એ સ્ાનયોગતી પુષ્ટિ 
દ્વારા જ જીવનના અંતિમ સાધ્યમાં ઉપયોગી છે, સ્વતત્રપણે નહિ. 
આ તો તપ અને પરિષહેના મૂળ ઉદ્દેશની વાત થઇ પણુ આપણે 
નેવું જેપ્રએ કે આટઆટલા તપ તપનાર અને પરરિષહો સહનાર 
સમાજમા હોવા ઇતાં આજ સુધીમાં સમાજે ડેલેશ કકાસ અને ઝધડા 
વિખવાદની શાંતિ કેટલી સાધી છે! તમે સમાજનો છેલ્લાં ફકત 
પચીથ્ષ જ વષનો ધૃતિહાસ લેશે તો તમને જણાશે કે એક ખાજુ 
“તપ કસ્વાની વિવિધ સગવડો સમાજમાં ઉભી યાય છે અતે વધતી 











તપ અતે પરિષહ એ શુ' છે? ૪૭ 





નય છે, અને ખીજ ખાજુ કલેશ, ક'કાશ અને વિખવાદના કાંટા 
વધારે તે વધારે ફેલાતા જય છે. આનું કારણુ એ નથી કરે આપણે ત્યાં 
તપ અને ઉદ્યાપનો વધ્યાં એટલે જ ક્લેશ ક'કાસ વધ્યો; પણુ એનું કારણુ 
એ છે કે આપણુ તપનો ઉપયોગ કરવાની ચાવી જ ફેકી દીધી 
અથવા હાથ ન કરી. તેથી તપની હન્નરોા પૂન્નએા સતત ભ્રણાવવા 
છ્તાં, તપનાં ઉદ્યાપનો ભપકાબધ ચાલુ હોવા છતાં, તેના વરધેડાનેો 
દમામ છોવા છતાં, આપણું ન્યાં અતે ત્યાં જ ઉભા છીએ; નથી 
એકે પગલું ખીન્ન કોઇ સમાજ કે પડોશીથી આગળ વધ્યા, ઉલટ 
ધણી બાબતમા તો આપણે ચાવી વિનાના તપમાં શક્તિ નકામી 
ખર્ચી ખીન્ન કરતાં પાછા પડયા છીએ અને પાછા પડતા જઇએ છીએ. 

જે વસ્તુ ચોથા મેક્ષ પુસ્ષાર્યતી સાધક હોય તે વ્યવહારમાં 
અતુપયાગી હોય તેમ બનતુ જ નથી. જે નિયમો આધ્યાત્મિક 
જવનના પોષક હોય છે, તે જ નિયમો વ્યાવડારિક જીવનને પણુ પોષે છે. 
તપ અને પરિષહે નને ડ્લેશની શાતિ માટે હોય તો તેતી એ પણુ 
શરત હોવી જેઈએ કે તેના દ્દારા સમાજ અને રાષ્ટ્રતુ હિત સધાય 
અને તેનુ પોષણુ થાય. કે।!ઈઈ પણુ આધિભોતિક કે દુન્યવી એવી મહાન 
વસ્તુ કે શોધ નથી કે જેતી સિદ્ધિમાં તપ અને પરિષહેની જરુરિયાત 
ન હોય. સિકંદર, સીઝર, નેપોલિયનનાો વિજ્ય લ્યો, અથવા 
વૈત્ઞાનિક્રોની શોધ લ્યો, અથવા બરિટિશ સામ્રાજ્યનો પાયો નાખનાર 
અંપ્રેન્નેને લ્યો, તો તમતે દેખાશે કે એની પાછળે એમતી «ખે 
તપ હતું અને પરિષહો પણુ હતા. આપણે ખધા તપ આચરીએ 
% પરિષહેો સહીએ તે તેનો કાંધક તો ઉદ્દેશ હોવો જ જેઈએ, કાંતા 
તેનાથી આધ્યાત્મિક શાંતિ સધાય અને કાંતા આધિભૈાતિક વિભૂતિ 
સધાય. આ બેમાંથી એકે ન સધાય તો આપખુતે મળેલ તપ અતે 
પરિષહોતો વિકસિત વારસો! વષ્યા છતાં કેટલી વધારે કોંમતતો છે 
એના વિચાર તમે જ કરો! પરિણામ ઉપરથી આપણે નકી કરી 
શ્રકીએ છીએ કે તપ અતે પરિષહે મારફત આપણા સમાજે 








૪૮ પર્ચુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 


પ્રમાણુમા બીજા કરતાં આધ્યાત્મિક શાંતિ એટલે કલેશેતી શાંતિ કેટલી 
વધારે સાધી છે; અચવા એ વારસા દારા એણે આધિભોતિક મહત્તા 
જેટલી વધારે પ્રાપ્ત કરી છે ? જને આપણુતે એવું અભિમાન હોય કે 
તેનો જેવું તત કોઈ કરતા નથી, કરી શકતા નથી અને જૈન ભિક્ષુ 
જેટલા ઉગ્ર પરિષહો ખીજ કેઈ સહી શકતા નથી તો આપણે એતું 
વધારેમાં વધારે પરિણામ ખતાવવા તેયાર રહેવુ જેઈએ. 
દુનિયામાંથી કોઈ આવી આપણુને પૂછે “ કે ભલા ! તમે તપ અને 
પશ્ષહેની બાખતમાં બીજા કરતાં પોતાતે વધારે ચડિયાતા માને 
છે તો પછી તમારો સમાજ પણુ એનું પરિણામ મેળવવામાં વધારે 
ચડિયાતો હોવો નેએ. તેથી તમે બતાવો કે તમારા સમાજે તપ 
અને પરિષહ દારા કયુ પરિણામ મેળવી બીન્ન સમાન્તે કરતાં 
ચડિયાતાપણુ મેળવ્યુ છે? શું તમે કકલેશશાંતિમાં ખીન્ન કરતાં 
ચડે છો ! % શું ત્તાનની ખાબતમાં બીના કરતાં ચડો છો ? કે શું 
શોધખોળ કે ચિતનમાં ખીજા કરતાં ચડા છો ? કે શું તમે પરાક્રમી 
શીખ સૈનિકે જેવી સહનશીલતામાં ખીજા કરતા ચડા છે! ? ' આ પ્રશ્ને 
ઉત્તર આપણે હકારમાં પ્રામાણિકપણે ન આપી શ્ઞકીએ ( અને 
અત્યારનુ સામાજિક પરિણામ એવો ઉત્તર આપવા ના પાડે છે ) તો 
પછી આપણે એકવાર ગમે તેવા કી'મતી નીવડેલા અતે વસ્તુતઃ 
કીમતી નીવડી શકે તેવા તપ અને પરિષહાના વાર્સાનુ' મિથ્યાભિમાન 
કરવું છોડી દેવું ન્નેઈ એ. 

તપ અને પશિષહના ખાસ પ્રતિનિધિ મનાતા ગુરુએ જ આજે 
ગેટે ભાગે આપણા કરતાં વધારે ગૂ'ચમાં છે, મોટા ફલેશમાં છે, 
ભારે અથડામણીના જેખમમાં છે. સાચે સાથે સમાજને મોટો ભાગ 
પણુ એ વાવાઝોડામાં સપડાયેલો છે. કયાં | એ સુદર વારસાનાં 
સુ'દરતમ આધ્યાત્મિક પરિણામો! અને કયાં | એ કીમતી વારસાનેદ 
વ્યય અતે નાશકારક રીતે નય | ને જૈન સમાજના એ મુખ્ય 
પ્રતિનિધિઓએ આધ્યાત્મિક વિજય સાધી આપણુ। સમાજને જીવિત શ્ઞાંતિ 


તપ અને પરિષડઠ એ જુ છે? ૪૯ 
અર્પી હોત, અથવા હજી પણુ અપતા હોત, તે] વ્યાવહારિક ભૂમિકામાં 
ગમે તેટલું પછાતપણું હોવા ૭તાં આપણે ઉંચુ' માંથુ' કરી એમ કહી 
શકત કે અમે આટલુ તો કર્યું છે; પણુ એક બાજુ આપ્યાત્મિક 
શાંતિમાં જગત આપણું દેવાળુ' જુએ છે અને બીજી બાજુ આપણી 
સામાજિક અને રાષ્ટ્રીય નખળાઈએ। તો આપણે પોતાને મોટે % 
કંખૂલ કરીએ છીએ એટલે એકદર રીતે એમ બન્યું છે કે આપણે 
તપ અને પરિષહોમાંથી પરિણામ મેળવવાની ફૂ'ચી જ ઢાથ નથી 
કરી, તેથી આજે વિચાર ઉપસ્થિત યાય છે કૅ હવે શું એ વારસો 
જે હરો વર્ષો થયા મળ્યો છે અને જે કીમતી લેખાય છે તે ફેકી 
દેવો ? અગર તો તે મારફત શું કરવું ! તેનાથી પરિણામ સાધવાની 
શી ન છે ? આ પ્રશ્નોના જવાબમાં જ પ્રસ્‍તુત ચર્ચા પુરી થઈ 
«નય છે. 

સમયે સમયે નવાં નવાં બળે પ્રગટે છે, અને ક્ષેત્રો ખુલ્લાં યાય 
છે. એક જ વસ્તુનો ભિત્નભિન્ન સમયમાં અને ભિતન્નભિત્ન ક્ષેત્રમાં જુદો 
ઉપયોગ થઈ શકે છે, આજે ભારતવર્ષને સાચા તપ અને પરિષહુની 
જરુર ઉભી થઈ છે. આપણા સમાજ તપ અને પરશિષિહેથી ટેવાયલેો 
છે. નને એમની આધ્યાત્મિક આંખ એનાથી ન ઉધડતી હેય તો 
પછી એનાથી વ્યાવહારિક આંખ તો ઉઘાડવી જ જેઈએ | અને 
તપ 'ે પરિષહોા દ્દારા કોઈ પણુ વ્યાવહારિક પરિણામ લાવવું હોય 


ત્યારે જે દષ્ટિ હોય તો તેનાથી આધ્યાત્મિક પરિણામ તો આવે જ 
છે. ભગવાનનું તપ દ્મિખી છે. જને એતે આચરનારમાં જીવનની કળા 


હોય તો તે મોટામાં મોટું વ્યાવહારિક પરિણામ આણુવા ઉપરાંત 

આધ્યાત્મિક પરિણામ પણુ આણે જ છે. આની સાખીતી માટે 

ગાંધીજી ખસ છે. એમના તપે અને પરિષહોએ રાજકીય અને સામાનિક 

ક્ષેત્રમાં કેવાં કેવાં પરિણામ આષ્યાં છે, કેવી કેવી ચિરસ્થાયી કાંતિએ 

જન્માવી છે અને લેોકમાનસમાં કેટલો પલટો કર્યો છે ! તેમ છતાં 

તેમણે પાતાના આધ્યાત્મિક જીવનમાંથી કશું જ ચુમાવ્યુ નથી. 
ની 





૫૦ પડ્યુષણુ પર્વના વ્યાખ્યાને 
ઉલ્ટુ' એમણું એ તપ અને પર્પષિહોની મદલ્ચી જ પોતાનું આધ્યાત્મિક 
જવન પણુ ઉશ્નત બનાવ્યુ' છે. એક જણુ તપ અને પશ્િષિછોથી 
આધ્યાત્મિક તેમજ આધિભાતિક ખન્ને પ્રકારનાં પરિણામો સાધે, 
અને ખીન્નઓ એ વડે ખેમાંથી કશ્યું જ ન સાધે ત્યારે એમાં "ખામી 
તપ-પરિષહની કે એના આચરનારની ! ઉત્તર એ જ છે કે ખામી 
એના આચરનારની. 

આપણે આપણા એ વારસાનો ઉપયોગ રાષ્ટ્રના અભ્યુદય 
અથે કાં ન કરીએ? રાષ્ટ્રના અભ્યુદય સાથે આપણે આપ્યાત્મિક 
શાતિ મેળવવી હોય તો વચ્ચે કેશુ આડુ આવે છે ₹ પણુ ન નાચનારીને 
આંગણું વાંકુ--એ ન્યાયે આપણાં આળસી અંગો આપણી પાસે 
એમ કહેવરાવે છે કે અમે દૈશકાર્યમાં શી રીતે પડીએ? રાષ્ટપ્રજૃત્ત 
એ તો ભોગભૂમિકા છે અને અમે તો આધ્યાત્મિક કલ્યાણુ સાધવા 


માગીએ છીએ. ભોગભૂમિકામાં પડીએ તો એ શી રીતે સધાય? 
ખરેખર આ કથનતી પાછળ પુષ્કળ અજ્ઞાન રહેલું છે. જેનુ મન 


સ્થિર હોય, જેને કરી છુટ્વુ હોય એતે માટે રાષ્ટીય પ્રકૃત્તિ અતે 
આધ્યાત્મિક કલ્યાણુ વચ્ચે કશે જ વિરોધ નથી. જેમ શરીર ધારણુ 
કરવા છતાં એનાથી આધ્યાત્મિક કલ્યાણુ સાધવું શક્ય છે, તેમ 
શચ્છા અને આવડત હોય તો રાષ્ટ્રીય પ્રશસ્તિ કરવા છતાં આખ્યાત્મિક 
કલ્યાણુ સાધવું શકય છે. અને ને ઇચ્છા અને આવડત ન હોય 
તો આધ્યાત્મિક કલ્યાણુને નામે તપ તપવા છતાં તેતું પરિણામ 
ઉલ્ટું જ આવેઃ જેવુ આજે દેખાય છે. 

ખાવીશ પરિષરેમાં ભૂખ તૃષા, ટાઢ તડકો, જીવ જતુ, 
માન અપમાન વગેરેનાં સકટો સુખ્ય છે. એ રસંકટાથી પેાતાને 
વધારેમા વધારે રેવાયેલ માનનાર એક મોટો શ્રભણુવર્ગ દેશને સદ્ભાગ્યે 
મોજુદ છે. સરકાર અને સમાજના અન્યાય સામે થનાર અહિસક 
અતે સત્યપ્રિય યોહ્દાઓમાં એ જ ગ્રુણાતી વધારે અપેક્ષા રહે છે. 
શ ગુના જેન વર્ગને વારસાગત જેવા છે. એટલે ન્‍્યારે દેશને 


-ડડડડ:ડકડડડડડડડડકડડડડડડડ્કડડડડડડડ:- 
તપ અને પરિષડહ એ શુ છે? પ્‌ 


અન્યાયના વિજ્ય માટે સૈનિકોની જરુર હોય યારે તે ધર્મ્‌યુદ્ધમાં 
એ પરિષહુસહિષ્યુએ જ મોખરે હોવા જઇએ. એમતો કોઈ નહિ 
કહે કે દેશની સ્વત-્રતા તેમતે નથી ન્નેઇતી કૈ નથી ગમતી ! અગર તો 
એ સ્વત-ત્રતા મળ્યા પ્રછી તેઓ પરદેક્ષમાં ચાલ્યા જરો. વળી એમ 
પણુ કોઇ નહિ કહી શકે કે આવી શાત સ્વત'ત્રતા વધારેમાં વધારે 
સહન કર્યા વિના મળી ચ્રકે. જે આમ છે તો આપણી ફરજ સપણ 
જ કે આપણ્‌-ખાસ કરી તપ અને પરિષહ સહવાની શક્તિ ધરાવનાર- 
દૈશકાર્યમાં વધારે ભાગ આપીએ. 

લડાઇ મારવાની નહિ પણુ જતે ખમવાની છે. જેલો! હોય કે 
બીજું સ્થળ હોય, આજનું યુદ્ધ બધે જ સહન કરવા માટે છે. ને 
સહન કરવામાં એકો અને તપ તપવામાં મજખૂત તે જ આજનો ખરો 
સેવક, બહેન હો કે ભાઇ હો, જે ખમી ન જણે તે આજ કાળા આપી 
ન શકે, જેત ત્યાગી વર્ગ અને ગૃહસ્થ વર્ગ બીજને મારવામાં નહિ 
પણુ જતે સહન કરવામાં પોતાને ચડિયાતો માને છે, અતે ખીન્ન 
પાસે મનાવે છે. એટલે તેતી આજના યુદ્ધપરત્વે તેમાં ઝુકાવવાની 
એવડી કરજ ઉભી થાય છે. કોઈ સાચે! આચાર્ય કે સામાન્ય મુનિ, 


કલાલને અને પીનારતે સમનનવતાં-શાંતિ અને પ્રેમધી સમનનવતાં- 
જેલમાં જશે તો ત્યાં તે જેલ મટી એને માટે અતે બીન્ને મારે 


તપોભૂમિ બનશે. લૃખ્‌'પાખુ' ખાવા મળશે, નડાંપાતળા કપડાં 
મળશે તો એ એતે અધરું નહિ પડે, કારણુ કે જે ટેવ વધ્યભભાઈ 
જેવાને કે નહેરુ જેવાને પાડવો પડે છે તે ટેવ જેન ચુરને તો 
સ્વતઃસિદ્ધ છે. વળી જ્યારે તેધરથી નીકળ્યો ત્યારે જ કપડાંના પરિષઢ 
તેણે સ્વીકાર્યો છે. હવે “જે ખાદી પહેરવી પડે તો એમાં એણે 
ધારેલું જ થયું છે, વધારે કશું જ નાહ. વધારે તો ત્યારે થયું કહેવાય 
જ જે એ ખાદીની અણતને લીધે તદ્‌ન નગ્ન રહે અથવા લ'ગાટભર 
3હી ટાઢ, તડકો અતે જીવજંતુના ઉપદ્રવ સહન કરે. પણુ આ 
ધામિક દેશની એટલી અપાર ભક્તિ છે કે તે જાતે નગ સ્હીને પ્રણુ 





પર પચ્યુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 


પોતાના ગુરુઓનાં અંગ ઢાંકશે ! ખરી વાત એ છે કે આધ્યાત્મિક 
અને આધિલોતિક બન્ને પ્રકારનો અભ્વુદ્ય સાધી શકાય એવી આ 
અલોકિક લડાઈ છે અને એમાં તપ તપતાં જેન ભાઇ અતે ખહેનોને 
અને ગુરુ વર્ગને જેટલો અવકાશ છે, જેટલી સફળતાની વકી છે, 
તેટલી ખીજા કોપ્તે નથી. 

માત્ર રાજ્ય મેળવવામાં નહિ પણુ તેને ચલાવવા સુદ્ધાંમાં 
પૃરિષહો સહુન કરવા પડે છે. સાચુ' હોય કે ખોટું એ તેઓ જણે 
જ ઇશ્વર જણે, પણુ અંગ્રેને ધ્લીલ કરે છે કે “હિદુસ્તાન જેવા 
ગરમ દેશમાં જઈ રહેવામાં અને ત્યાં જવન ગાળવામાં અમારે 
જે મુશ્કેલી છે, જે ખમવું પડે છે, તે હિદુસ્તાનીએ ન જાણી 
શ્રકે. આમ છતાં અમે હિંદુસ્તાનના ભલા ખાતર એ ખધુ સહન 
કરીએ છીએ !' એમની આ ફરિયાદને સાચી માની એમનાં 
અધા જ સ'કટો આપણા દેશના ખધા સપ્રદાયના તપસ્વીએએ માથે 
લઈ લેવાં જેઈ એ. જે બાવાએ પ'ચાસિ તપના ભારે અભ્યાસી છે 
એમતે હિ'દુસ્તાનની રક્ષા માટે ઉધાડે પગે સિ'જના રણુમા કે 
મારવાડના વેરાન પ્રદેશમાં ઉભુ' રહેવું અને રૂચ કરતાં ચાલવું ભારે 
નહિ પડે, જે નાગડા ખાવાએઓ લભૂતિ લપેટી ભર શિયાળામાં 
સ્મશાનમાં પડયા રહે છે તેમને દેશરક્ષા માટે અફ્ધાનિસ્તાનની સરહદ 
ઉપર કડકડતી ટાઢમાં રહેવું ભારે નહિ પડે. જેએ અણીદાર ખીલાવાળા 
પાટિયા ઉપર સુવાના અભ્યાસી છે, તેમને દુશ્મનતી બદુક્રોની 
સંગીતનો નહિ ખુચે. જે પગપાળા ચાલવાના અને લૂખુ સૂ કુ' ખાવાના 
તેમ જ એકવાર નેવુતેવું ખાઈ ચલાવી લેવાના અને દિવસોના- 
દિવસો સુધી ઉપવાસ અને આય'બિલ કરવાના અભ્યાસી છે, તેમને 
કાંઈ પણુ સુશ્કેલી આવવાની નથી, એટલે અંગ્રેજ સોલ્જરોને કે 
“કે વાધ્સિરેય સાહેબ સુધીના અમલદારોને આપણે આપણા માટે શા 
સારુ આપણા દેશમાં સુશીબત સહન કરવા દેવી નેઇએ ? ભલે 
તેએ ઇંગ્લે'ડમાં જઇ શાંતિ ભોગવે. ખાસ કરી આપણા ખધા જ 


તપ અને પરશિષહ એ શુ' છે? પર 


સમાન્નેમાં સી અતે પુરુષોમાં તપ કરવાનું અને ખમીખાવાનું 
અસાધારણુ બળ પડયુ હોય ત્યારે આપણું આપણા માટે પરદેશના 
લેકોને શા માટે હેરાન કરવા નઈ એ ? 


એટલે આજે સ્વરાજ્ય મેળવવામાં કહો કે તેને સાચવવામાં 
કહો, જેટલા બળની દરકાર છે તે બધું જ આપણી પાસે છે. ફૂક્ત 
ખામી હોય તો એટલી જ છે કે તેતો ઉપયોગ કોઈ નિશ્ચિત ઉદ્દેરામાં 
વ્યવસ્થિત રીતે થતો નથી. ફકત આપણા દેશની સ્ત્રીઓમાં જ જે તપ 
કરવાનુ અને આયતો સહન કરવાનું બળ છે અને જેટલું ખળ 
આજકાલ તેઓ તેમાં વાપરે છે, તે બહેનો ધારે તો એટલા જ 
ખળના વ્યવસ્થિત અને વિચારપૂર્વક ઉપયોગથી પુરુષોની જરાપષુ 
મદદ સિવાય સ્વરાજ મેળવી શક્રે. કારણુ કે આજની રાષ્ટ્રોય 
પ્રશૃત્તિની સફળતા માત્ર તપસ્યા ઉપર જ, અને સહનશીલતા ઉપર જ 
અવલ'ખેલી છે,--જે પુરૃષો કરતાં સ્રીઓમાં વધારે પ્રમાણુમાં છે. 
એટલે આજે આપણા હજારે વર્ષના વારસાનો સુદર્તમ ઉપયોગ 
કરવાની તક પ્રાપ્ત ચઈ છે, એતે! ઉપયોગ કરવો અતે એ દિશામાં 


વિચાર કરવો એમાં જ આપણા આ પર્યુષણુની આર્ક 
સશળતા છે. 


કોઇ એમ ન ધારે જે અત્યારે આ જે મોજું ચાલી રહયું છે, 
તેનો લાભ લઈ બખોલનાશએ તપ અને પરિષઠ જેવી આધ્યાત્મિક 


કીંમતી વસ્તુઓને વેડષ્દી નાખવા માગે છે. ખાત્રીથી માનને ક 
અહી એ વાત જ નથી. અઠ્ઠી તો ઉદ્દેશ એટલો છે કે જે બળ 


આપણામાં છે, અસ્તવ્યસ્ત થયેલું છે અને જેનો અત્યારે આધ્યાત્મિક, 
૧% આધિભૌતિક ક્ષેત્રમાં કશો જ ઉપયોગ નથી થતા તે બળને 
ચાલુ પ્રૃત્તિમાં લગાડી તેની વધારે કીંમત સિહ કરવી, જે એમ 
ચાય તો દુનિયાની દણ્િમાં જેન તપ અને પરિષહોતું કેટલુ' મહત્ત્વ 
વધે? ફકત મહાત્માજએ પાતાના આચરણદારા ઉપવાસનું કેટલુ 
મહુત્તત વધારી મૂકયું છે આજે એમના ઉપવાસની અનેક દષ્ટિએ 


પર્જીષણુ પવનાં વ્યાખ્યાને! 





પ૪ 


કી'મત છે કારણ કે એમના ઉપવાસની પાછળ ચાસ્ત્રિ અતે સાન 
એ બન્ને આશ્યતર તપ છે. તો પછી આપણા સમાજમાં ઉપવાસ 
અને બીજાં તેવાં અતેક તપો ચાલે છે તે બધાંતી સાથે ચાર્ત્રિ અને 
સાનને સુયોગ કરી, એનો લેકગમ્ય ઉપયોગ કરીએ તો શું એ 
તપતી કી'મત ધટવાની કે વધવાતી ? એટલે તપનું ખરૂં ઊજમણું 
દેખાવ અને ભપકાએઓમાં નથી. ગાંધીજએ પોતાના સાત, ચોદ કે 
એકવીશ ઉપવાસનું એક પાઇના ખર્ચતું ઉજમણું નથી કર્યું અને 
છતાં એમના ઉપવાસોએ મોટામોટા દૂતોતે આકર્ષ્યા. કારણુ શું 
છે ?કારણુ એ કે એ ઉપવાસની પાછળ લેકકલ્યાણુની અને ચિત્તરાંતિની 
શુદ્ધ દષ્ટિ હતી. આજે આપણે આશા રાખીએ કે આપણા 
તપસ્વિવગમાં અને પરિષહો ખમનાર, માથામાથી વાળ ખેચી 
કાઢવા જેવી સખત મુશ્કેલો સહનાર, ઉધાડે પગે ચાલનાર અને 
ઉઘાડે માથે ફરનાર ત્યાગિવર્ગ માં એ શક્તિ તેમ જ ભાવના ઉતરે ! 


તા. ૨૩-૯-૩૦ સુખલાલ 


સાણુસસ્થા અને તીર્થસસ્થા 
તથા તેનો ઉપયોગ 


જ્યાં ધામિક આત્માઓને કાંઇપણુ સબધ રલ્ો હોય, અગર 
જ્યાં ઝુદરતી સુદરતા હોય અથવા એ બખેમાથી એકરે ન છતાં જ્યાં 
જાઇ પૈસાદારે પુષ્કળ નાણુ ખરચી ઈમારતની, સ્થાપત્યની, મૂતિની 
૧ એવી કાંઈ વિશેષતા આણી હોય ત્યાં ધણે ભાગે તીર્થ ઉભાં 
થઇ જાય છે. ગામ અતે શહેરો ઉપરાંત સમુદ્રતટ, નદીકાંઠે ખીશ્ન 
જળાશ્ચયો અને નાના મોટા પહાડો એજ મેટે ભાગે તીર્થ તરીકે 
પ્રસિદ્ધ છે. 


જેન તીર્થો જળાશય પાસે નયો આવ્યાં એમ તો નથી જ. 
ઉટલાંક સુદર તીર્થો ગગા જેવી મહતી નદીને કિનારે અને બીજાં 
જળાશયો પાસે આવેલાં છે. તેમ છતાં સ્થાનપરત્વે જેન તીર્થોની 
ખાસ વિશેષતા પહાડોની પસંદગીમાં છે. પૂર્વ હિંદુસ્થાન કે પશ્ચિમ 
હિદુસ્થાન, દક્ષિણુ હિદુસ્થાન કે ઉત્તર હિદુસ્થાન ન્યાં જાએ ત્યાં 
જેનોાનાં પ્રધાન તીર્થો ટેકરીઓ અને પહાડોની ઉપર જ આવેલાં છે. 
માત્ર શ્વેતાંબર સગ્રદાય જ નહિ પણુ દિગબર સપપ્રદાય સુદ્ધાંનો 
સ્થાનપરત્વે ખાસ પર્મદગી પહઠાડાતી જ છે. ન્યાં શ્ેતાબરોને 
જરાપણુ સંબધ નથી, અવરજવર નથી એવાં કેટલાક ખાસ 
દિગંબરેોનાં તીમો દક્ષિણુ હિંદુસ્તાનમાં છે, અને તે 'પણુ પહાડી 
ભાગમાં આવેલાં છે, આ ઉપરથી એટલું જ ફલિત થાય છે કે 
તીર્થના પ્રાણુભૂત સંતપુરૃષોનું મન કેવાં કેવાં સ્થાતોમાં વધારે લાગતું, 
અતે તેખા કઈ નતનાં સ્થાનો પર્મદ કરતા, વળી ભકતનવર્ગ હે 


પ 





પદ્‌ પયુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 





% મતુષ્યમાત્ર હો, તેમતે એકાંત અને કુદરતી સુંદરતા કેવી ગમે છે 
એ પણુ એ તીર્થસ્યાનોના વિકાસ ઉપરથી નણી શકાય છે, ગમે 


તેટલું ભોગમય અને ધમાથી જીવન ગાળ્યા પછી પણુ છેવટે અયવા 
વચ્ચે વચ્ચે કયારેક ક્યારેક માણુસ આરામ અને આનદ માટે કયાં અને 


જવા સ્થાન તરક દષિ દોડાવે છે એ આપણે તીર્થસ્યાનોતી પર્સદગી 
ઉપરથી જાણી શકીએ છીએ 

તીર્થોનું બધું તેજ અને મહત્ત્ત એ આજે મૃતિપૂન્ન ઉપર 
અવલ'બિત છે. કોઈ જમાનામાં અતે તે પણુ કયાંઈક કચયાંઇકે 
તીર્થસ્થાનમાં વિદ્યાની પ્રતિદા, પચાર અને વિદ્દાનોની કાયમી 


ગોછી ભલે રહી હોય, પણુ આજે તો કાશી જેવા એકાદ 
સ્થળને બાદ કરીએ તો તીર્ચ સ્થાનોમાં વિદ્યા અને વિચારને 


નામે લગભગ મીડું જ છે. ખાસ કરીને આખા હિંદુસ્તાનમાં જૈન 
તીર્થ તો એવું એકે નથી કે ન્યાં વિદ્યાધામ હોય, વિઠ્દાતાની પરિષદ 
હોય, વિચારક્રોની ગાદી હોય, અને એમની ગંભીર પ્રાણુપૂરક વિદ્યાના 
આકર્ષ્ણુથી જ ભકતો અતે વિદ્યારસિક્રો આકર્ષાઈ આવતા હોય. 
વધારેની આશા તો ખાજુએ રહી પણુ કોઈ એક તીર્થમાં એક 
પણુ એવું જેન વિદ્યાલલ નથી, જૈન વિધયામઠ નથી કે એકાદ પણુ 
એવો સમર્થ વિધાજવી વિઠ્દાન નથી કે જેને લીધે ત્યાં યાત્રીએ 
અતે જિન્ઞાસુએ આકર્ષાઈ *પાવતા હોય, અતે પોતાના વિવિધ 
પ્રશ્નોનું નિરાકરણુ કરતા હોય. તીર્થોતી પ્રાકૃતિક જડતા અને 
નેર્સાગેક રમણીયતામાં કાં તો તપ અને કાં તો વિધ્યા અને કાં તો 
ખન્ને ચેતના પૂરે છે ન્યારે, આજના આપણાં તીથોમાં તપ અને 
વિઘાને નામે શું છે તે તમે બધા જ જણેો છે મૂર્તિની માન્યતા 
અને પૂશ્ન આ દેશમાં બહું જ જૂનાં છે. દેવોની અતે પ્રાણીઓની 
પૂન્ન પછી, સનુષ્યપૂન્નએ કયારે સ્થાન લીધુ એ ચોક્કસપણે કહેવું 
આજે કઠેણુ છે. છ્તાં ભગવાન મહાવીર અને બુદ્ધના તપસ્વીજીવન 
સાથે જ મતુષ્યપૂન્ન વિશેષ પ્રતિ પામી અને એ ખે મહાનપુરૃષોના 








સાધુસસ્થા અને તીથ સસ્થા પ૭ 





સંઘોના પ્રચારકાર્યના વિકાસની સાથે અને સાથે જ સનુષ્યપૂ”્ન અને 
મૂતિપ્રચાર વિકાસ પામતાં ગયાં એ સાખીત કરવાને પૂરતાં સાધતા 
છે, ભગવાન મહાવીર અને ખુદ્ધ પહેલાં પુરુષોત્તમ રામ અને કૃષ્ણુની 
મૂર્તિપૂન્ન ઠુતી કે નહિ અને હતી તો! કેટલા પ્રમાણુમાં અને કેવી તે 


આપણે નથી જણુતા. પણ નેન અતે બૌદ્ધસંધની વ્યવસ્થિત 
સ્થાપના અને તેમના વ્યવસ્થિત પ્રચાર પછી રામ અને કૃષ્ણુની 


પૂના વધારે અને વધારે જ પચારમાં આવતી ગઈ એ વિષે કશી જ 
શ*કા નથી. જેમજેમ મહાવીર, સહ, ૨મ અતે કૃષ્યુ એ વિશિણ 
પુરૃષો તરીકે પૂજવા લાગ્યા તેમતેમ પક્ષીએ દેવદાનવો અતે કોમળ 


તેમજ ભયકર પ્રકૃતિનાં પ્રાણીઓની પૂન્ન એછી અતે ઓછી 
થતી ગઇ, તેમ છતા હજી પણુ એનાં અવશેષો તો છે જ. 


તીર્થોના વિકાસમાં મર્તિપ્રચારનો વિકાસ છે અને મૂતિપ્રચારની 
સાથે જ મૂર્તિનિર્માણુકળા અને સ્થાપત્યકળા સફળાયલાં છે. આપણા 
દૈશના સ્થાપત્યમાં જે વિશેષતાઓ છે, અતે જે મોહકતાઓ છે તે 
તીથંસ્થાનાો અને મર્તિપૂન્નને જ મુખ્યપણે આભારી છે. 
ભોગસ્થાનોમાં સ્થાપત્ય આત્યું છે ખરુ; તેનું મળી ધર્ષસ્થાના અને 
તીર્થસ્થાનોમાં જ છે. 

જેનોાનાં તોથો એ કાંઈ બે પાંચ કે દશ નથી પણુ સે'કડે।ની 
સખ્યામાં અને તે પણુ દેશના કોઈ એક જ ભાગમાં નહિ પરતુ 
જ્યાં નએ ત્યાં ચારે તરક મળી આવે છે. એ જ એક વખતના 
જેતસમાજના વિસ્તારનો પૂરાવો છે, નેનતોર્થોની ખાસ એક સેસ્યા 
જ છે, જે કે આજે દિગખર અને *વેતાંબર એ ખે ભાગમાં તે 
બ્હે્વાઈ ગઈ છે. એ સસ્થાની પાછળ કેટલા માણુસો કાયમને માટે 
રે।કાયલા રહે છે, કેટલી બુદ્ધિ એની સારસભાળમાં અને ખીજ ખાખતોમાં 
ખર્ચાય છે, અને એ તીર્થોની પાછળ કેટલું ધન વપરાય છે 
એનો પૂરો અને સાચો ખ્યાલ આપવા જેટલા આંકડા અત્યારે પાસે 
નથી છતાં અટકળથી ઓછામાં એણું કહેવું હાય તો એમ કહી 








પ૮ પર્ઝુષણુ પવનાં વ્યાખ્યાને 


શકાય કે એ સંસ્થાની પાછળ પાંચ હન્નરથી એછા કાયમી માણુસેદ 


નરિ હોય, અને જુદીજુદી અનેક બાબતોમાં પચાસ લાખથી ઓછા 
ખર્ચ થતા ર્નાહે હોય. એ સસ્થાની પાછળ કેટલીક જગાએ 


જમીનદારી છે, બીજી પણુ સ્થાવર જ'ગમ મિલ્કત છે અતે રોકડ. 
નાણું, સોનું, ચાંદી તેમ જ ઝવેરાત પણુ છે. ધરમદિરો અને 


તદ્ન ખાનગી માલિફીનાં મ'દિરોતે બાજુએ મૂકીએ તો પણુ જેના 
ઉપર્‌ નાના મોટા સેધની માલીકી હોય, દેખરેખ હોય એવાં 


સધમાલિકીના મ'દિરેના નાના મોટા ભડારે। હોય છે. એ ભ'ડારોમાં 
નાણાનું ખાસું ભ'ડોળ હોય છે, જે દેવદ્રત્ય કહેવાય છે. ફક્ત 
શ્વેતાબરસધની માલિકીનું દેવદ્રવ્ય અયારે ઓછામાં એણું એક કરોડ 


જેટલું તો આખા હિદુસ્તાનમા ધારવામાં આવે છે. એમાં શંકા 
નથી કે આ દેવદ્રભ્ય એકડું કરવામાં તેની સારસભાળ રાખવામાં, 


અનેતે ભરખાઈ ન જાયતે માટે ચાંપતા ઈલાન્ને લેવામાં જેનસધે 
ખૂખ ચાતુરી અતે પમાનદારી વાપરી છે. હિંદુસ્તાનમાંના બીન્ન 
કોઈપણુ સપ્રદાયના દેવદ્રબ્યમાં જ્ેનસપ્રદાયના દેવદ્રવ્વ જેટલી ચોખવટ 
તમે ભાગ્યે જ નેશે. એ જ રીતે દેવદ્રવ્ય એના ઉદ્દેશ સિવાય બીજે 
કૅયાઈ ખર્ચાય નહિ, વેડફાય નહિ, અને અંગત કોઈ એને પચાવી 
ન જાય એ માટે પણુ ન્જૈનસધે એક નેતિક અને વ્યાવહારિક સુંદર 
વાતાવરણુ ઉભું કર્યું છે. જૈન ખગ્ચો! દેવદ્રવ્યની એક પષુ કેડી, 
પોતાનાથી બને ત્યાંસુધી, પોતાના અંગત ભોગમાં વાપરવા કદી રજી 
3 તૈયાર હોતો નથી. એમ કરતાં એ, સંસ્કારથી જ બહુ ડરે છે; 


અને કાંઈક સામાજિક બંધારણુ પણુ એવું છે કે કે!ઈ એ દેવદ્્ય પચાવ્યું 
એમ જાણુ થતાં જ એની પાછળ સધ અમવા સાધુએ પડે છે 


અને એ વ્યક્તિને જવાબ દેવો ભારે ચઈ પડે છે. દેવદ્રભ્ય ઠંડપાઈ 
જવાના કિસ્સા મળા આવે ખર્‌ા પણુ તે ન છુટકે જ. અથવા ન્યારે 


હાથમાં કાઈપણુ ખાછી ન રહી હોય ત્યારે જ, 
તીર્થસંસ્થા સાથે મૂર્તિનો, મદિરિતો, ભડારતો અતે સંધ 
નીઝળવાતો, એમ ચાર ભારે મનોરંજક અતે મહત્ત્વના ઈ તિહ્ાસો। છે. 


સાધુસસ્થા અને તીર્થસશ્થા પ૯ 


લાકડાં, ધાતુ અતે પત્થરે મૂર્તિ અને મ'દિરોમાં, કેવી કેવી રીતે, 
કયા કયા જમાનામાં, કેવો કેવો ભાગ ભજવ્યો, એક પછી બીજ 
અવસ્થા કેવી કેવી રીતે આવતી ગઈ, ભડારૅમાં અવ્યવસ્થા અને ગરબડ. 
જવી રીતે આવ્યાં, અને તેની જગો પાછી વ્યવસ્થા અતે નિયત્રણ 
ક્રેવી રીતે શરુ થયાં, નજીકના અને દૂરનાં તીર્થોમાં હજારો અને 
લાખો માણુસોના સધો યાત્રાએ કેવી રીતે જતા અતે એની સાથે 
એ શું શુ કામે કરતા એ બધે ઈતિહાસ ભારે નણુવાજેવો હોવા 
હતાં આપણી આજની મર્યાદાની બહાર છે. 

ત્યાગ, શાંતિ અતે વિવેક કેળવવાની પ્રેરણામાંથી જ આપણે 
તીર્થો ઉભાં ફર્યા છે, અને ત્યાં જવાનો તથા તેના પાછળ શક્તિ, 
સ'પત્તિ અને સમય ખર્ચવાનો આપણે ઉદ્દેશ પણુ એ જ છે. તેમ 
છતાં આજે આપણે તીર્થસસ્થાદ્દારા એ ઉદ્દેશ કેટલે સિદ્ધ કરીએ 
છીએ, એ તમે જ વિચારો. શ્વેતાંબર, દિગંબર બન્ને [ીરકાઓને 


આજે પોતાનું પરાક્રમ બતાવવાનું અને કુસ્તી ખેલવાનું એક માત્ર 
ધામ તીર્થો જ રલ્રાં છે. એમનો મઝિયારો બીજી કોઈ બાબતમાં 


હવે રલો નથી અતે જે કાંઈ રલ્લો હાય અચવા મઝિયારાો ન હોવા 
છતાં, મઝિયારાપણાનો ફાંસો ઉભે કરતા હોય તો તે માત્ર તીર્થોમાં 


જ છે. પ્રસિદ્ધ એવુ એકે તીર્થ નથી 'ે જ્યાં બન્ને પક્ષનો ઝધડોા 
ન હોય, અતે જેને માટે કોર્ટે ન જતા હેય. મારે જરા પણુ 


તરક્દારી કર્યા સિવાય અતે કોઈ પક્ષપાતતો આરોપ મૂકે તો તેતું 
જખમ ખેડીને પણુ સ્પજ અતે જતાં નમ્રપણે કહેવું જેઈ એ કે 
જ્યાં જ્યાં માત્ર દિગંબરેતું આધિપત્ય પહેલાં હતું અથવા હજી છે 
ત્યાં એકે રથળે શ્વેતાંબરા મઝિયારો કરવા ગયા નથી, જ્યારે દુ:ખની 
વાત એ છે કે દિગંબર એટલી તટસ્મતા સાચવી શકતા નથી. માત્ર 
શ્વેતાંબરોનું આધિપત્ય પહેલાં હતું અને હ પણુ છે, એવાં તર્થા 
સુહ્દાંમાં તેએ જાણું ધર્મની ભારે મભાવના કરતા હોય તેમ 
ડખલગીરી કરવા ન્નય છે અને પરિણામે ઝધડા થાય છે, ૩યારેક- 


૬૦ પયુ'ષણુ પર્વનાં બ્યાખ્યાનો 





એક તો ક્યારેક બીજે પક્ષ જિતે છે, જિતના આધાર પૈસા અને 
લડનારાએની કુશળતા ઉપર જ છે, સત્ય ઉપર નથી. વળી એક જ 
મુદ્દાપરત્વે એક પક્ષ આજે તા બીન્ને પક્ષ કાલે જિત મેળવે છે, 
અને પોતાની જિતમાં થાય તે કરતાં સામાની હારમાં તેમને વધારે 
ખુશાલી ઉપજે છે. બન્ને સ'પ્રદયાયના અતુયાયીએના મનમાં એવા 
સસ્કારા પડયા છે અને પોષાય છે કે ન્યારે કોઈપણુ એક તીર્થની 
તકરારતે ફ્રે'સલો પોતાતી વિરુદ્દ થયો છે એમ સાંભળતા વેત જ 
પોતાની અંગત મિલ્કત જવાના દુઃખ કરતાં પણુ વધારે દુ:ખ અતે 
આધાત લેકે! અનુભવે છે. અને એ દુઃખ અને આધાતમાંથી પાછા 
ફરી લડવા લેકે) લલચાય છે, નાણાં ભરે છે અને ખુદ્ધિ ખચે છે. 
આ રીતે એકબીનની વારાફરતી હાર્જિતનાં ચકો સતત ચાલ્યા કરે 
છી અને એમાં ખુદ્ધિ, ધન અને સમય ત્રણે નિરથેક દળાઈ ન્નય છે. 
એ ૬ઇળણુ-આટાનો ફાયદો બેમાંથી એકેને ભાગે નથી આવતો. એને 
પૂરો ફાયદો એ ચકી ચલાવનાર આજનું રાજત'ત્ર ઉઠાવે છે. 

શકો અને હૂંણોના પછી મુસલમાનો આવ્યા, તેમણે જેનમૂર્તિ 
અને મદિર! ઉપર હથોડા ચલાવ્યા, એમાથી બચવા આપણે ફરમાતે 
પણુ મેળવ્યાં અને કૅયાઈક કૅયાંઈક પરાક્રમો પણુ કયો, આજ આપણે 
માનીએ છીએ કે આપણા તીથ અતે મદિરે સુરક્ષિત છે. સાચે જ 
ઉપરથી જેનારતે એમ લાગે પણુ ખડું કારણુ કે અત્યારે કોઈ 


આપણાં મદિરા કે મૂર્તિઓ સામે આગળી ઉઠાવતાં પણુ વિચાર 
કરે છે, તેમ છતાં જરાક ઉંડા ઉતરીને જેઈ એ તો આપણુતે 


લાગશે કે આપણાં તીથા આજે જેવા ભયમાં છે તેવા ભયમાં પહેલાં 
કદી નહોતાં, કોઈ ગિઝતી, કેઈઈ અલાઉદ્દીન કે કાંઈ ઓર'ગઝેબ 


આવતો તો તે કાંઈ ચારે ખૂણે ફરી નહેતો વળતો અતે ન્યાં 
પહોચતા ત્યાં પષયુ કાંઈ ત્રણુસા સાઠે દિવસ કુહાડાએ નહેતો 


ચલાવતો. વળી જે કુહાડા અને હથોડાએ। ચાલતા તેનું દેખીતું 
પરિણામ એવું આવતું કે આપણે પાછા એ કર્તિ અતે મ'દિરોને 


સાધુસસ્થા અને તીથસસ્થા દ્વ 


જલદી સમરાવી લેતા અને ફરી એવા આધાતાથી ખયવા કળ અને 
બળ વાપરતા; ન્યારે આ રાજત'ત્ર આવ્યા પછી અને આપણી 
પાર્સિક સ્વત'ત્રતા સચવાવાનાં વચનોની વાર'વાર રાજ્યકર્તાએ 
તરફથી ધોષણુા। થયા પછી, આપણે એમ માનતા થઈ ગયા છીએ 
3% હવે ત્ર કોઈ મર્તિ કે મદિર તરફ હાથ ઉગામતું નથી. એક 
રીતે એ શાંતિ રાજ્યકર્તાએએ આપણુને અર્પી એ બદલ થોડે 
તેમનો આભાર માતીએ, પણુ બીજી રીતે એમણે રાજ્યત'ત્રતી 
ગોાઠવણુ જ એવી કરી છે કે તમે પોતાની મેળાએ જ પોતાનાં મૂર્તિ 


અને મદિરા પર હથાડાઓ ઠોકે, કુહાડાઓ મારા અતે માથાં પણુ 
ફોડે. ખહારતા કોઇ તીર્થભજક ન આવે એવી વ્યવસ્થા તો 


સરકાર તમારી ધાર્મિક સ્વત'ત્રતા સાચવવા ખાતર ફરે જ છે. પણુ 
તમે પોતે જ પોતાના તીર્યભજક ચાએ અતે ધરબારથી પણુ 
ખરખાદ થાઓ ત્યારે તમારી વચ્ચે પટી તમારી થતી બરખાદ્દી 
અટકાવવામાં સરકાર, ધાર્સિ*ક સ્વત'ત્રતામાં ડખલગીરી માને છે. એણે 
એવુ ત'ત્ર ઉભુ' કર્યું છે કે તમે પોતે જ રાત અને દિવસ એક 
ખીનનાં મંત અને મ'દિરો તોડ્યા કરો અતે કલ્યા કરો કે આ 
સજ્યતત્રમાં અમારી ધામિક સ્વત'ત્રતા સલામત છે. સીધી રીતે 
જાઈ અમલદાર કે કાયદો તમને નથી કહેતો કે તમે તમારાં જ 


મદિરા ઉપર હથોડા મારો, પણુ એ ધામિક સ્વત'ત્રતાનાં ૨1જકીય 
વચનોની મોહની જ એવી છે કે તમે હમેશા એકબીજાના મૂર્તિ 


અતે મદિરો તોડ્યા કેરો અને અંદરોઅંદર લડયા કરો. ગઝ્યારેક 
જિતથી હરખાઈ અને કયારેક હારથી નાખુશ થઈ હમેશાં તમે 
લડવાને તેયાર રહો એ આજની રાજનીતિ છે. આ રાજનીતિને ન 
સમજવાથી જ આપણે પ્રીવીકંસીલ સુધી દોડીએ છીએ અને જાણે 
જળવાયેલા ગણાતા સાંપ્રદાયિક વકીલોને એ સિવાય બીજી કામ જ 
ન હોય અથવા એ સિવાય એકે કાર્યમાં તેમતે આસ્તિકતાની છાપ 
જ ન મળવાની હોય, તેમ તેએ આ દેશમાં અને વિલાયતમાં તીર્થાની 








દર પર્જુષણુ પર્વનાં ભ્યાખ્યાને 


લડાઈમાં પોતાની બધી જ શક્તિ ખર્ચી રલ્મા છે. આપણા દેશમાં 
સૌથી મોટો સત્યનો ઉપાસક પેદા થયો છે એમ તે ૧કીલ્ો! અને 
આગેવાન પૈસાદારો માને છે છતાં તકરારનો ચુકાદો એમને મન 


એમને હાથે કરતાં ખીજ ફ્રોઈને હાથે વધારે સારો થવાને સંભવ 
દેખાય છે. કે અપાર મૂખતાએ હજી આજના રાજતત્રનું 
સ્વરૂપ આપણી સામે આવવા નથી દીધું. પણુ છેલ્લાં ત્રીશ વર્ષના 


તીર્થોની હારજિતનો ઈતિહાસ ને આપણે વાંચીએ અતે અત્યારે 
કયાં કયાં અને કેવી કેવી રીતે આવા ઝધડાએ ચાલે છે, તે કેાણુ 
ચલાવે છે, કેમ પોષાય છે, અને એના મળ વાંધાઓ શ્વા છે એ 
ને જાણીએ તો આપણુતે આપણી મૂર્ખ્મતાના ભાન ઉપરાંત એ 
મૂ્ખતાનુ પોષણુ કરનાર, અને છતાં ધામિક સ્વત'ત્રતાનો પદ્ટો 
આપનાર રાજતત્રતી નીતિતું ભાન પણુ ચાય. પરતુ આપણામાંના 


જાઈ આ દષ્ટિએ આ વસ્તુ વિચારતા જ નથી. ખરી વાત તો એ 
છે કે છનુની મુસલમાનોના રાજ્યકાળ દરમ્યાન તેમતે હાથે યયેલા 


નુકસાન કરતાં, આ શાન્યકાળ દરમ્યાન આપણે, આપણે હાથે જ 
તીર્થરક્ષા નિમિત્ત તીથ નો અને તેના ઉદ્દેશને! વધારે ધ્વસ કર્યો છે, 
અને હજી આ રાજત'ત્રને ધામિક સલામતીવાળુ' માની વધારે અને 


વધારે એ નાશ કર્યે જ જ્ઈ એ છીએ. આ ખધા ઉપરથી જે ફલિત 
થાય છે તે એ છે કે અત્યારે જ આપણાં તીથોા વધારે જેખમમાં છે. 


આ તો બરખાદીતી વાત થઈ, પણુ આ તીર્થસસ્યા મારક્ત 
આપણે કેટલુ વધા? ઉપયોગી કામ કરી શફીએ તેમ છે એ પણુ 


જાણુવું ન્નેપઇએ. ભક્તિ અતે આર્થિક ઉદારતા ઉપર જ તીર્થસસ્થા 
નભે છે. સમાજને વિદ્યા, હુન્નર, ઉછ્યોગ અતે ખીનન' તેવાં 


સાતોની જરુર અનિવાર્જ છે. કાઈ પણુ જમાનામાં જેન તોર્યે 
નાલદાના 'ે વિકમશીલાના વિદ્યાલયની સુગ'ધ નથી અનુભવી, અત્યારે 


તો બીજે કેઈઈ પણ્‌ સ્થળે નભી શકે તે કરતાં વધારે સહેલાઈથી 
કેટલાંક તીર્યસ્થાતોામાં વિધાટપો સારી રીતે નભી શકે, કેટલાંય 


આસ જેવાં પ્રકૃતિ સ્મણીય જેન તીર્થ છે કે ન્યાં બંમેનજ્ને અને 








સાછુસશ્થા અને તીથ સસ્થા ટડ 





આજા લેકે વિધા મેળવવા સાથે ત્યાંના સુદર વાતાવરણુનો ફાયદો 
ઉઠાવી રહ્યા છે, ત્યારે નેનોને એ વાત સઝતી જ નથી. તેઓ ત્યાં 
«ય છે યારે ખુરા થાય છે. જગ્યાની, એકાંતની, હવાપાણીની 
વાહવાહ કરૅ છે. ખીન્નનાં વિધાધામો નનેઈ રાજ થાય છે અને 
પોતાને માટે કાઈ કરવાતું એમને સૂઝતું જ નથી. નેનો કાશીમાં 
ચાત્રાર્યે નનય છે પણુ ક્રોધ્તે યાંતી વિદ્યાગોછીની ખબર નથી, 
વિઠ્દાતોતી જાણુ નથી, એ જણુવાની તેમને ઈચ્છા જ થતી નથી. 
“«યાંનાં વિદાધામા કેવાં અને કેટલાં છે એ જણુવાનું એમને 
મન જ નથી કારણકે એમણે પોતાનાં કેઈ પણુ તીર્થસ્થાનમાં વિધા 
અને વિદ્દાનો હોવાની સુગ'ધ લીધી જ નથી. એમને કલ્પના એક જ 
જે અતે તે એકે તીર્થસ્થાતોમાં મ'દિરો અને મૂર્તિઓ સિવાય બીજું 
શું હેય, ખીજી હોવાની શુ જરુર છે ? પરતુ સમાજની વિઘાની 
જરુરિયાત આ તીરથમસ્થારક્ષક ભક્તિ અને ઉદારતા જેવાં બળા 


દારા સધાવી જ જોઇએ. અને જે વિશિષ્ટ વિશિષ તીર્થોમાં ખાસાં 
વિધાલયો ચાલતાં હોય, તેમાં બન્ને સંપ્રદાયના હજારો બાળકે 


લણ્‌તા હોય, વિઘા અને દેશની સ્વતત્રતાના સહ્ય આદશે તેમની 
સામે હેય તો સમાજતે આ તકરાર પાછળ બળ ખચેવાની ખહુ જ 
થોડી ૪ુર્સદ રહે. ન્યાં સુધી સુદર અને ઉપયોડી આદશ સામે નથી 
હોતો યાં સુધી માણુસ પોતાતું ખળ આડે રસ્તે વેડફે છે. આજતેો 
દેશધર્મે આપણુને મે વાત શિખવે છે એક તો આ રાજત'ત્રના 
માયાવી રૂપના ભોગ બની પોતાને જ હાથે પોતાનાં મૂર્તિ અને 
અતે મંદિરોનો નાશ ન કરો; અને બીજી વાત એ છે કે તમારામાં 
ભક્તિ અને ઉદારતા હોય તો તીર્થોને સાચવી તે મારફત તમે વિદ્યા 
અને કળાથી સરહદ બનતો, વષારે શીખો. 

આપશે તીથેની લડાઈમાં જિતનાર પક્ષ માતી લઇએ છીએ કે 
અમે તીે સાચવ્યું, ષમે બનાવ્યો. ખૌજીવાર ખીન્ને પક્ષ તેમ માને 
છે, પણુ બન્ને પક્ષ એ ભૂથી જય છે કે તેઓ સરીરનાં હાય પગ 





ટ્૪ પર્યુષણુ પર્વ'નાં બ્યાખ્યાને 


જેવાં અંગોને જ સાચવવા પ્રાણુ પાથરે છે, અને તેમાંથી ઊડી તાજ 
આત્માતે બચાવવા કે!ઇ જરા પણુ જહેમત નથો ઉઠાવવું. એટલું જ 
નહિ પણુ તેમતેો આ હાથપગને ખચાવવાનો પ્રયત્ન જ ઉસરટો 
શરીરમાંથી આત્માને ઉડાડી રલો છે. નેન તીર્થતો આત્મા 
અહિ'સા અને શ્ચાંતિ છે, લડાઇ મસારક્ત આપણે એક 
પક્ષે જિત મેળવી એટલે તેણે હાથ બચાવ્યો, ખીન્નએ 
જિત મેળવી એટલે તેણે પગ બચાવ્યો; પણુ બનેએ હાથપગ 
અચાવવા જતાં તીર્ચમાંથી આત્મા ઉડાડી દીધો, કારણુ કે હમણાં 
હમણાંતી તાજ તીર્થતી લડાઈ એ તમતે કહે છે કે તે નિમિત્તે 
મનુષ્યહત્યા સુદ્ધાં કરી ચૂક્યા છે, અથવા તે હત્યા થવામાં નિમિત્ત 
ચયા છો. ને આ આત્મા જ ન હોય અને છિન્નભિન્ન અંગવાળુ 
માત્ર ઝલેવર્‌ જ હોય તો હુવે એ માટે શું કરવું અને શું ન કરવું 
એ કહૅવાની જુદી જરૃર રહેતી નથી, 

જાણીને જ સાધુર્મસ્થાની ચર્ચા પાછળથી કરુ ૭. આજની 
સાધુસંસ્યા એ ભગવાન મહાવીરતે આભારી છે. પણુ એ સંસ્થા તો 
એથીયે જૂની છે. ભગવતી જેવા આગમોમાં અને ખીન્ન જૂના 
ગ'થામાં પાર્શ્વાપય એટલે પાર્જનાથના શિષ્યોની વાતો આવે છે, 
તેમાંના કેટલાક ભગવાન મહાવીર પાસે જતાં ખચકાય છે, કેટલાક 
તેમને ધર્મેવિરાધી સમજી પજવે છે, કેટલાક ભગવાનને હરાવવા કે 
તેમની પરીક્ષા કરવા ખાતર તરૅહ તરૅઠના પ્રશ્નો કરે છે. પણુ 


છેવટે એ પાર્શ્યાપત્યની પર“"પરા ભગવાન મહાવીરતી શ્િષ્ય- 
પરંપરામાં કાંતા સમાઈ શય છે અતે કાંતો તેમાંનો કેટલેક 


સડેલો ભાગ આપોઆપ ખરી નય છે. અને એકદર 
પાછે ભગવાનને સાધુસંધ નવે રૂપે જ ઉભો થાય છે, અને 
તે એક સંસ્થાના રૂપમાં ગોઠવાઈ ન્નય છે, તેના રહેણી કહેણીના, 
અરસપરસના વહેવારના અતે કર્તવ્યોના નિયમો ધડાય છે, એ 
નિયમના પાલન માટે અને એમાં કેઈ ભગ કરે તો એને શાસન 


સાધુસ સ્થા અને વીર્થસ'સ્થા દપ 


કરવા મારે સુવ્યવસ્થિત રાજત'ત્રની પેઠે એ સાધુસસ્થાના 
ત-્રમાં નિયમો ઘડાય છે. નાના મોટા અધિકારીએ નિમાય છે. એ 
અધાનાં કામોની મર્યાદા અંકાય છે. સંઘસ્યવિર, ગચ્છસ્યવિર, 
આચાર્ય, ઉપાચાર્ય, ઉપાધ્યાય, પ્રવર્તક, ગણી વગેરેતી મર્યાદાએ 
અરસપરસના વ્યવહારો, કામના વિભાગો, એક ખબીન્નની તકરારના 
ફ્ર'સલાએ, એફખીજા ગચ્હની અંદર કે એક બીજા ગુરૃતી પાસે 
જ્વા આવવાના, શ્િખવાના, આહાર વગેરૅના નિયમોનું જે વર્ણુન 
છેલ્સત્રોમાં મળે છે, તે જેઈ સાધુર્સસ્થાના બંધારણુ પરત્વેના 
આચાર્યોના ડહાપણુ વિષે અને દીર્ધર્દાશેતા વિષે માન ઉત્પન્ન થયા 
વિના રહેતું નથી. એટલું જ નહિ પણુ આજ કેઈ પણુ મહતી 
સસ્યાને પોતાનું બંધારણુ બાંધવા અથવા વિશાળ કરવા માટે એ 
સાધુસસ્થાના બધારણુતો અભ્યાસ બહુ જ મદદગાર થઈ પડે તેમ 
મને સ્પષ્ે લાગ્યું છે. 

આ દેશના ચારે ખુણામાં સાધુસંસ્થા ફેલાઇ ગઈ હતી. 
ભગવાનના અસ્તિત્વ દરમ્યાન ચૌદ હન્નર ભિક્ષુ અને છત્રીશ હજાર 
ભિક્ષુણીએ હોવાનું કયન છે. તેમના નિર્વાણુ પછી એ સાધુસ સ્થામાં 
પટલો ઉમેરે થયો કે કેટલો ધટાડો થયો તેની ચોક્સ વિગત 
આપણી પાસે નથી. છતાં એમ લાગે છે કે ભગવાન પછીની અમુક 
સદીઓએ સુધી તો એ સ'સ્થામાં ધટાડો નહેત્તે। જ થયે।-કદાચ વધારો 
ચયો હરો, સાધુસ'સ્યામાં આ્રીઓને સ્થાન કાંઈ ભગવાન મહાવીરે જ 
પહેલાં નથી આપ્યું. તેમના પહેલાંએ ભિક્ષુણીએ જેન સાધુસ'ધમાં 
હતી, અને ખીન્ન પરિત્રાજક પથેમાં પણુ સ્રીઓ હતી, છતાં એટલું 
તા ખરું જ કે ભગવાન મહાવીરે પોતાના સાધુસધમાં રીઓને 
ખૂખ અવકાગ્ર આપ્યો અને એની વ્યવસ્થા વધારે મજ્છુત કરી, એનું 
પરિણામ બૌદ્ધ સાધુસંધ ઉપર પણુ થયું. બુદ્ધ ભગવાન સાધુસ'ધમાં 
આએઓને સ્થાન આપવા પચ્છતા ન હતા, પણુ તેમને છેવટે સાધુસંધમાં 

પૃ 








દ્ર પર્યુષણુ પર્વનાં વ્યા'ખ્યાને 





એમને સ્થાન આપવું પડયું. આ તેમના પરિવર્તનમાં જત સાધુ- 
સ'સ્થાતી કાંઇક અસર અવશ્ય છે એમ વિચાર કરતાં લ્લાગે છે. 

સાધુસ'સ્યા મૂળમાં હતી તો એક, પણુ પછી અનેક કારણે તે 
વહે'ચાતી ગઇ. શરૂઆતમાં દિગંબર અને *વેતાંબર એવા ખે મુખ્ય 
ભેદ પડયા. અતે દરેક ભેદની અંદર બીન અતેક નાના મોટા ફાંટા 
પડતા જ ચાલ્યા, જેમ જેમ જૈન સમાજ વધતો ગયો, ચોમેર દેશમાં 
તેના વિસ્તાર થતો ગયો, અને નવનવી જતો તયા લેકે તેમાં 
દાખલ થતા ગયા, તેમ તેમ સાધુસસ્યા પણુ વિસ્તરતી ગઇ અને 
ચોમેર ફૂાલતી ગઈ. એ સ'સ્થામાં જેમ અસાધારણ ત્યાગી અને 
અભ્યાસી થયા છે, તેમ હમેશાં ઓણછેવત્તો શિથિલાચારીતો 
વર્ગ પણુ થતો આવ્યો છે પાસથ્થા, ડકુસીલ, જહાચ્છ ૬ વગેરેનાં જે 
અતિન્ૂના વર્ણનો છે તે સાધુસસ્થામાં શિથિલાચારી વર્ગ હોવાનો 
પૂરાવો છે. કયારેક એકરૂપમાં તો કયારેક બીન્નરૂપમાં, પણુ હમેશાં 
આચારવિયારમા મોળે અને ધ્યેયશ્ન્ય શિથિલ વર્ગ પણુ સાધુસ સ્થામાં 
થતો જ આવ્યા છે. ન્યારે જ્યારે શિથિલતા વધી ત્યારે ત્યારે વળી 
કોઈ તેજસ્વી આત્માએ પાતાના જીવનદારા એમાં સુધારો પણુ કરયો 
છે, ચેયવાસિએ થયા અને તેમનુ સ્થાન ગયુ પણુ ખરુ. વળી જતીઓ 
ન્નેરમાં આવ્યા અતે આજે તેઓ નામશેષ જેવા છે. જે એકવારના 
સુધારંકા અને જ્ઞાન, ત્યાગ તેમજ કર્તવ્ય દરા સાધુસ સ્થાને જીવિત 
રાખનારા, તેનાજ વ'શજે ખેચાર પેટીમાં પાછા સખલનાઓ ફરનારા 
થાય અને વળી કરાઈ એ સ્ખલનાએ। સામે માથુ ઉચકનાર આવી 
ઉભો રહે. આ ખગાડાસુધારાનુ દ્વચક્ન જેમ બીજી સંસ્થાઓમાં, 
તેમ સાધુસસ્થામાં પણુ પહેલેથી આજ સુધી ચાલ્યું આવ્યું છે. એનો 
જુદો ઈતિહાસ તારવવો હોય તો તે જેન સાહિયમાથી પ્રમાણુપૂર્વક 
તારવી શકાય તેમ છે, 


સાધુ એટલે સાધક. સાધક એટલે અમુક ધ્યેયતી સિદ્ધિ માટે 
સાધના કરનાર તે ધ્યેયનો ઉમેદવાર. જેન સાધુએતું ધ્યેય મુખ્યપણે 


સાધુસ'સ્થા અને તીર્થસ સ્થા દ્છ 


તા જવનશુદ્ધિ જ નકી કરવામાં આવેલું છે. જવનને 
શુદ્ધ કરવું એટલે તેનાં બંધને, તેનાં મળો, તેના વિક્ષેષા 
અને તેતી સંકુચિતતાએ ટાળવી. ભગવાને પોતાના જીવન 
મારફત સમજદાર્ને એવો પદાથ પાઠ શીખવ્યા છે કે જ્યાં સુધી પોતે 
પોતાનું જીવન અંતર્મું મ થઈ તપાસી ન લે, શોધી ન લે, પોતે વિચાર 
અને વર્તનમાં સ્થિર ન થાય, પોતે પોતાના ધ્યેયપરત્વે સ્પૂણુ ભાન 
ન કરે ત્યાં સુધી તે ખીન્નને શી રીતે દોરી શકે ? ખાસ કરી આધ્યાત્મિક 
જવન જેવી મહત્ત્વની બાબતમાં નને કોઈની દોરવણી કરવાની હેય 
તા તે પહેલાં, એટલે “હે બીન્નના ઉપદેશક અથવા ગુર્‌ ચયા પહેલાં, 
પોતાની જતને એ બાબતમાં ખૂબ તૈયાર કરી લેવી જેઈ એ. એ 
તૈયારીના સમય એ જ સાધનાને સમય. આવી સાધના માટે એકાંત 
જગ્યા, સ્નેહીઓ અને ખીન્ન લેકાથી અલગપણુ, કે।ઈપણુ સામાજિક 
' કે ખીજ ખટપટમા માથું ન માર્વાપણુ, અમ્નુક પ્રકારના ખાનપાનના 
અને રહેણીકહેણીના નિયમો એ બધું યોજાયેલું હજુ. જેમ કોઇ ખમા 
વિદ્યાર્યોને પોતાના ઉંડા અભ્યાસની મિદ્ધિ માટે ખાસ સ્થાનની, 
એકાંતની, કુટુંબ અને સગા સબધીઓના ત્યાગની, અતે બીજ ઝેટલીક 
સગવડોની જરુર રહે છે, તેમ આધ્યાત્મિક જવનની સાધનાના 
વિદ્યાર્થી જેન સાધુને માટે પણુ છે. પરતુ જેમ આજે ઉ'મર્‌ થયા 
પહેલાં અને બાપ કે મા બનવાની જવાબદારી સમજ્યા પહેલાં, 
છોકરાએ અને કન્યાએ બાપ કે મા બતી ન્ય છે, તેમ સાધુસંસ્થામાં 
પણુ બનવા લાગ્યું, પોતાના જવનની ઉંડી વિચારણા કર્યા 
વિના કરે, પાકી સ્થિરતા આણ્યા વિના જ મોટે ભાગે સાધુ વર્ગ 
ઉપદેશકના કામમાં પડી ગયો. એનુ પરિણામ સમાજની દણ્એ 
ગમે તે આવ્યુ હોય, પણુ એક'૬૨ રીતે એથી સાધુસસ્થાને તો 
નુકસાન જ થયુ છે, જે સગવડો અને જે નિવત્તિનાં વિધાનો જીવનની 
સાધના માટે કરવામાં આવ્યાં હતાં એ સાધના ઉડી જતાં કે ખસી 








દ્૮ પઝુંષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 





જતાં, અથવા તો અકાળે ગુરૃપદ લેવામાં આવતાં એ સગવડે અને 
એ નિવૃત્તિનાં સાધના તો જેમતે તેમ સાધુસસ્થા માટે ઉભાં રલ્ાં, 
ઉલટું ધણીવાર તો એ સગવડો અતે એ નિકૃત્તિનાં વિધાનોમાં 
વધારા પણુ થયો, અને બીજ બાજુથી મૂળ લક્ષ જે જીવનની સાધના 
તે કાંતા તદન બાજુએ જ રહી ગયું અથવા કાંતો તદન ગણુ યઈ 
ગચું. એ જ સખખ છે કે આપણે જૈન જેવા ત્યાગપ્રધાન સાધુર્સંધના 
ઇતિહાસમાં ગૃહસ્થો કે રાજાઓને શોભે તેવાં સાધતો, સગવડે અને 
ઊપકાએ સાધુઓની આસપાસ વીંટળાયલા જેઇએ છીએ, મૂળમાં 
તો રાજાઓને ખજાનો એટલા માટે સૉંપાયલે કે તેએ પોતાના ક્ષત્રિયાચિત 
પરાક્રમથી ખીજ ખધા કરતાં તેતે વધારે સારી રીતે સાચવે. લશ્કર 
એટલા માટે સોંપયલું કે તેએ તેને પોતાના તેજથી કાબુમાં રાખ, 
અને જરર પડે ત્યારે એ ખજના અને લશ્કરનો ઉપયોગ માત્ર 
ત્રજાકલ્યાણુમાં કરે, જે રાજા શાંતિના વખતમાં વધારે સુરક્ષિત રહે 
અને ખબળસ'પન્ન રહે, તો આકૃત વખતે વધારે કામ આપે એટલા 


માટે ઢાઢ તડકાથી બચાવવા છત્રચામરતી યોજના થયેલી. પણુ ન્યારે 
વારસામાં વગર્‌ મહેનતે રાજ્ય મળવા લાગ્યાં, કોઈ પુછ્નાર ન રલ, 
સારે એ રાજાએ લસ્કર, ખનજને, છ્ત્રચામર વગેરેને પોતાનું જ 
માનવા લાગ્યા, અને પોતાના અંગત સાધન તરીકે એનો ઉપયોગ 
ફરવા મડયા, એટલું જ નહિ પણુ પોતાની આડે કોઈ આવે, તો એ 
સાધનને ઉપયોગ તેઓ પ્રજા સામે પણુ કરવા લાગ્યા, અને પોતાનું 
મ્રજપાલનનું ધ્યેય બાજુએ રહી ગયું, અને તેના પાલન માટે સોંપવામાં 
આવેલ સગવડોાના ભોગમાં જ પડી ગયા, જે વસ્તુ રાજાએ માટે 
સાચી છે-મનુષ્યસ્વભાવના ઇતિહાસ પ્રમાણે એ જ વસ્તુ સાધુસંસ્મા 
માટે પણુ સાચી જ છે. જીવનની સાધનાનું ધ્યેય સરી પડતાં તે માટે 
ચોજાયેથી સગવડો અને ધડેલાં વિધાનો જ તેમના હાથમાં રહ્યા, અને 
એ સગવડોાના ભોગમાં અને એ વિધાનોના આચર્ણુમાં જ તેમને 


સાધુસ'સ્થા અને તીથસ'સ્થા દહ 


સાધુપણુ સમન્નયું, બીજાએ પણુ તેમ સમજવા લાગ્યા અતે સાધુઓ 
પણુ લોકોને એમ જ જાણુઅનજણે સમન્નવતા ગયા. 


પરતુ એ ઉપરથી કેઈ એમ ન ધારે કે સાધુર્સસ્થા આખી જ 
સગવડભોગી અને તદન જડ ખની ગઇ હતી. એ સંસ્થામાં એવા 
અસાધારણુ પુરુષો પણુ પાડયા છે કે જેમતી અંતર્ઈદ્દિ અને સૃજ્દધમ 
વિચારણા કાયમ હતી. કેટલાક એવાં પણુ થઈ ગયા છે કે જેમની 
ખહિર્દષ્ટિ તો હતી છતાં આંતર્દષ્ટિ પણુ ચૂકાઈ ન હતી. કેટલાક એવા 
પણુ થઈ ગયા છે કે જેમનામાં અંતદ'ષ્ટિ નહિવત્‌ અયવા તદ્ન ગૌણુ 
ચઇ હતી અને ર્બાહિર્દષ્ટિ જ સુખ્ય થઈ ગઈ હતી. ગમે તેમ હો છતાં 
એક બાજુ સમાજ અને કુળધર્મ તરી%ે જૈનપણાતો વિસ્તાર ચતો 
ગયો અને એ સમાજમાંથી જ સાધુએ થઈ સસ્થામાં દાખલ યતા 
ગયા. અતે ખીજ ખાજુ સાધુઓનુ વસતિસ્યાન પણુ ધીરે ધીરે બદલાતું 
ચાલ્યું. જગલેો, ટેકરીએ, શ્રહેરની ખહારના ભાગોમાંથી સાધુગણુ 
લેકવસતિમાં આવતો ગયે. સાધુસ સ્થાએ જનસમુદાયમાં સ્થાન લઈ 
અનિશ્છાએ લોકસસર્ગજનિત કેટલાક દોષો સ્વીકાર્યા હાય, તો તેતી 
સાથે જ સાથે તે સંસ્થાએ લેકામાં કેટલાક પોતાના ખાસ ગણા 
પણુ દાખલ કર્યા છે, અને તેમ કરવાને ભગીરથ પ્રયત્ન કર્યો છે. જે 
કટલાક ત્યાગીએ માત્ર અંતર્દ્ષ્ટિવાળા હતા અને જેમણે પોતાના 
જવનમાં આધ્યાત્મિક શાંતિ સાધી હતી એવાઓના શુભ અને શુદ્ધ 
કૃત્તની નોધ તો. એમની સાથે જ ગઈ, કારણુ કે એમતે પોતાના 
જીવનની યાદી બોન્નઓને સોંપવાની કશી પડી જ ત હતી. પણુ જેઓએ 
અંતર્દષ્ટિ હોવા છતાં કે ન હોવા હતાં, અગર ઓછીવત્તી હોવા છ્તાં 
લોકકાર્યમાં પોતાના પ્રયત્નને ફ્રાળા આપેલો હતો તેની નોંધ તો 
આપણી સામે વજલિપિમાં લખાયલી છે. એકવારના ધરોધર, 
માંસભોજી અને મઘપાઇ જનસમાજમાં, જે માંસ અને મધ તરફની 
અરુચિ અથવા તેના સેવનંમાં અધર્મ ખુહ્દિ ઉત્પન્ન ચર્ષ છે, તેતું શ્રેય 








૭૦ પયુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 








કાંઈ સાધુસ'સ્યાને ભાગે ઓછુ નથી. લોકમાન્ય તિલક કહેલું કે 
* ગૂજરાતની જનપ્રરૃતિની અહિંસા એ જેન ધર્મને આભારી છે, અને 
આપણે જાણુવું નેઇએ કે નેન ધર્મ એ સાધુસસ્થાતે આભારી છે. 
સાધુસસ્યાનું રાતદિવસ એક કામ તો ચાલ્યા જ કરતું કે તેઓ જ્યાં 
“તય ત્યાં સાત વ્યસનના ત્યાગનો શખ્દથી અને જીવનથી પદા્થપાઠ 
શિખવે. માંસનો તિરસ્કાર, દારૂની ઘૃણા અને વ્યભિચારની અપ્રતિછા 
તેમજ બક્મચ્ય'તુ બહુમાન, આટલું વાતાવરણુ લોકમાનસમાં 
ઉતારવામાં જેન સાધુસસ્યાનો અસાધારણુ ફાળા છે એની ક્રોધ, ના 
પાડી શકે નહિં. જેન ૫ર'પરાએ અતે બૌદ્દ પરપરાએ પેદા કરેલ 
અહિંસાનું વાતાવરણુ મહાત્માજને પ્રાસ થયુ ન હોત તે તેમને 
અહિંસાને! આ પ્રયોગ શર્‌ થાત કે નહિ, અને શર થાત તો કેટલી 
ઇદ સુધી સફળ નીવડત એ એક વિચારણીય પ્રશ્ન છે. સાત વ્યસન 
છોડડવવાનુ કામ અવિચ્છિન્નપણે સાધુસ સ્થા ચલાવે જતી, એની અસર 
ઝનુની અતે હિસાગ્રકૃતિના આગંતુક મુસલમાનો પર્‌ પણુ થયેલી છે, 
અને તે એટલી હદ સુધી કે ધણાં અહિસાના કાર્યોમાં હિ દુએ સાથે 
અતે જેનો સાથે મુસલમાનો પણુ ઉભા રહે છે. કેટલાંક મુસલમાની 
રાજ્યો! અત્યારે પણુ એવાં છે કે જ્યાં દયાતી-ભૂતદ્યાતી-લાગણી બહુ જ 
સુદર છે. એટલે અત્યારતી વતેમાન સાધુસ સ્યાને તેમના પૂર્વ જએ 
ખહુ જ કીંમતો ઉપન્નઉ ભૂમિ સોપી છે, અને શક્તિ હોય તો જેમાંથી 
ભારે પરિયયામ નીપન્નવી શકાય એવા મહત્ત્વને અલભ્ય વારસો સોંપ્યો છે. 


પણુ આજ સુધી જેમ મળેલ વારસા ઉપર નભાતુ અને સંતોષ 
માની લેવાતો તેમ હવે રચ્યું નથી. દેશવ્યાપી આદોલન અને દેશવ્યાપી 
ફેરફારો શરૂ થાય, બંધાર્‌ મફાતોતે બદલે નદીના અને સમુદ્રન| તટે જ 
સભાનું સ્થાન લે એટલુ લોકમાનસ વિશ્ચાળ ખને, ત્યારે એ વારસાને 
વિકસાવ્યા સિવાય અથવા એને! નવી રીતે ઉપયોગ કર્યા સિવાય રહી 
ગ્રકાય જ નાહ. આજે સાધુસંસ્થા બાંધેલાં મકાનોમાં છે. તેમની પાસે. 


સાધુસસ્થા અને તીર્થસ'સ્થા છ 


જતાર કુળધમી જેનો જ હેય છે, જેમને જન્મથી જ માંસ, દારૂ તરક 
તિરસ્કાર હોય છે. જે લેકે માંસ ખાય છે અને દાર્‌ છેડી શકતા નથી, 
તેવાએ તો સાધુ પાસે આવતા નથી દેશમાં પશુરક્ષાતી આર્થિક 
દષ્ટિએ પણુ માંસનો ત્યાગ કરાવવાની, અને કતલ થયેલ ઢોરનાં 
ચામડાં કે હાડકાંતી ચીન્નેના વાપરના ત્યાગ કરાવવાની ભારે જરુર 
ઉભી થઈ છે. આથયિક અતે નૈતિક બન્ને દષ્ટિએ દારૂના ત્યાગની 
જરુર તો માંસના યાગની પહેલાં પણુ આવીતે ઉભી થઈ છે. દેશની 
મહાસભા જેવી સંસ્થાએ જેમ ખીજ સંપ્રદાયના તેમ જેન સપ્રદાયના 
ધર્મગુરુએઆને પણુ આન કરે છે અને કહે છે કે “ તમે તમારુ 
કામ સંભાળો, દારૂત્યાગ કરાવવા જેવી ખાબતમાં તો અમારે વિચાર 
કરવાપણું હોય જ નહિ, એ તો તમારો જીવન વ્યવસાય હતો અને 
તમારા પૂર્વજેએ એ વિષે ઘણુ કર્યું હતું, તમે સખ્યામાં ધણા છે. 
વખત, લાગવગ, અને ભ્નાવના ઉપરાંત તમાર ત્યાગી જીવન એ 
કામ માટે પુરતાં સાધનો છે. એટલે તમે ખીજું વધારે નહિ તો ફક્ત 
દારૂનિષેધનુ કામ તો સ'ભાળી લ્યો. ' આ મહાસભાની ( આસ્તા કહા 
ક, આમત્રણુ કહો ) ધોષણા છે. આ ઘેષણાનો ઉત્તર જેત 
સાધુસસ્થા શે આપે છે એના ઉપર જ એના તેજનો અને એના 
જીવનનો આધાર છે. 


ધણા જૈન ભાઈ ખહેનો અતે ધણીવાર સાધુએ એમ કહે છે 
ક “ આજતું રાન્ય જેન ધર્મતી સલામતી માટે રામરાન્ય છે. બીન્ન 
પરદેશી આવનારાઓએ અને મુસલમાનોએ નેન ધર્મને આધાત 
પહોંચાડયો છે. પણુ આ અંગ્રેજ રાન્યથી તો જેન ધર્મતે આધાત 
પહોંચ્યો નથી, ઉલટું તેને રહ્ષણુ મળ્યું છે.' લેકેોતી આ માન્યતા 
જેટલી ખરી છે એ જરા જેઈ એ. જેન સાધુએની ખરી મિલ્કત, 
ખરી સંપત્તિ, અને ખરે વારસો તો એમના પૂર્વન્નેએ ભારે 
જહેમતથી તેયાર કરેલું દાર્ત્યાગનું વાતાવરણુ એ જ હતો; અને એ જ 








છર પયુંષણુ પર્વનાં વ્યા'્યાના 





હોઇ શ્રકે, અયારે માંસ અતે અષ્ટીણુ જેવી ખીજ ત્યાજ્ય વસ્તુઓની 
આખત ન લઈ માત્ર દારૂતી જ બાબતમાં ન્નેઇએ કે એના ત્યાગના 
હનર વર્ષના વારસા ઉપર, આ રાજ્ય પછી ૨! અસર થઈ છે. 
જે વિચાર કરતાં અને પુરાવાએથી નૈન સાધુએને એમ લાગે કે 
તેમનો જનતાગત દારૂયાગનોા વારસો, આ રાન્ય આવ્યા પછી નણ 
અને નાબુદ થવા લ્લાગ્યો છે, તો પછી એમણે વિચારવું જેદશે કે 
આપણે જે જેનધમ'ની સલામતી આ રાન્યમાં માતી રહયા છીએ તે 
સલામતી કયા અર્થમાં છે ? મદિરો અને મૂર્તિઓ ઉપર કુહાડાએ ન 
પડે. ભ'ડારો ન લૂ'ટાય, પણુ જે હજારે વર્ષથી જનતામાં પેદા કરેલું 
નૈતિક ધન જ નાશ પામે, (જેને માટે જ મંદિરો, મૂર્તિઓ અને ભડારા 
હતા) તો આપણે શી રીતે કહી શકીએ કે આપણુ ધર્મ-આપણે ધાર્મિક 
વારસો। સલામત છે ? કોઈ દુષ્ટ પુરુષ, કોઇ બાઈના ઘરેણાં, કીંમતી કપડાં 
અને તેના કોમળ અંગોને જરા પણુ નુકસાન પહાચાડયા સિવાય જે 
તેની પવિત્રતાતો નાશ કરે તો તે મા'ગુસના હાથમાં તે બાઈ સલામત 
રહી ગણાય કે જેખમાઈ ગણાય ? ખીજી રીતે પણુ આ વસ્તુ સ્પછ 
સમન્ને. ધારો કે કોઈ પરાકમી અને ધૂર્ત માણુસ તમને તમારુ ધન 
લૂટી લેતી વખતે એટલુ પછે કે કાતો તમે તમારા નેતિક ગુણોમાં 
ખરખાદ થાઓ એટલે મારી ₹ચ્છા પમાણે વર્તી તમે તમારુ નૈતિક 
જીવન ભ્રષ્ુ કરો, અને કાંતો મ દિરિ મૃતિ અતે ખનનનાઓ મને સૉંપી 
ઘો અતે નૈતિક જીવન તમારી ઈચ્છા પ્રમાણે ગાળા. ને આ 
એમાંથી એક જ માગણી પસદ કરવા જેવી છેક જ લાચાર સ્થિતિ 
હેય તો તમો બધા જેન ભાઈઓને પૂછી શકાય કે તમો 
મદિર, મૂર્તિ અને ખજનાએઓ સોંપી દઈ નૈતિક જીવનની 
પવિત્રતા હાથમાં રાખો કે, એ જવન એને સોંપી દઈ મ'િ 
મૂર્તિ અતે ખન્નાના ખચાવી શાખો? ખાસ ફરીને આ પ્રશ્ન 
સાધુસસ્યા સામે હોય તે તે શે ઉત્તર વાળશે? હું નથી ધારતો કે 


સાધુસસ્થા અને તીથ સસ્થા છ્ઝ 


આજની છેક નિસ્તેજ સ્થિતિમાં પણુ એક પણુ ન્રેનસાધુ નૈતિક 
જવનની પવિત્રતાતે સર્વશ્રેઇ ન માનતો હોય. આપણા દેરાના ઇતિટ્ઠાસમાં 
એવા સે'કડો દાખલાએ। છે કે જેમાં ભાહઉણાએ અને ખીજાઓએ 
ચોતાના પવિત્ર સંસ્કારો સાચવવા ખાતર ખધી જ માલમિલ્કત અને 
ધર્મસ્થાન અને ખન્નનાઓ પણુ દુશ્મનોને સૉંપ્યા છે. એમણે દીર્ષ 
દૃકિથી ન્નેયું કે નને શુદ્ધ સ'સ્કારો કાયમ હશે તો બહારતી વિભૂતિઓ 
કાલે આવીને ઉભી રહેશે, અને એ નહિ હેય તો પણુ પવિત્ર 
જવનની વિભૂતિથી ફૂતાર્થ થઈશું. કાલિકાચાર્ય કે!ઇ સ્યૂલ માલમિલ્કત 
માટે નહોતા લડયા પણુ એમતી લડાઇ જીવનની પવિત્રતા માટૅ હતી. 
આજે જેન સાધુઓને ભારેમાં ભારે કીમતી સપ્ત વ્યસનના ત્યાગને 
વારસો નેખમમા છે, એટલું જ નહિ પણુ નાશના સુખમાં 
છે અતે ખાસ કરીને રાજત-ત્રને લીધે જ એ વારસે। ન્નેખમાયલે। છે, 
એવી સ્થિતિમાં કોઈ પણુ જૈન, ખાસ કરી સાધુગણુ અ રાન્ત્યને 
ધામિક સલામતીવાળુ' રાન્ય કેમ જ માતી શકે ? 


જે અત્યારના ધીમાન સાધુઓતે એમ લાગે કે, ધાઈરમેક 
સ્વત'ત્રતાના મોહક બધારણુ નીચે ચાલતી એક દિવસના એક લાખ 
પશુએાની કતલ, અતે ઘેરઘેર સરલતાથી પહોંચી શ્રક્રે એવી દારૂની 
પરખો, અને એની સાથે સાથે વધેલા વેશ્યાવાડાઓની દ્રારા સુ'દર્‌ 
જેનધર્મના વારસાનો ચે(મેર નાશ થઈ રથો છે, તો પછી આજની 
સાધુસસ્થાનો શે! ઉપયોગ કરવે! એ પ્રશ્નના નિકાલ તેએ કરી 
શકશે, નેત સાધુઓને સપ્ત વ્યસનતો યાગ કરાવવા જેટલું બીજાં 
મ્રિય કામ નથી હોતું. એમતી સામે આવનાર નાનકડા શા વર્ગમાં 
આ પરત્વે કર્નાપણું કશું જ નથી, એટલે તેમનું કર્ત'વ્યક્ષેત્ર કાંતો 
પીઠા પાસે અને કાંતો પીનારાએના લત્તાઓમાં ઉભુ” થાય છે. આજે 
“દારૂનિષેધની પ્રવૃત્તિમાં જે લેક કામ કરે છે તે બધા કરતાં એ 
બાબતમાં સિદ્ધહસ્ત થયેલા નરેન સાધુઓ વધારે સારી રીતે કરી શકે એ 





૭૪ પર્ચુષણુ પવનાં વ્યાખ્યાનો 











દેખીતું છે. અલબત્ત હવે માત્ર નરકના ચિત્રો બતાવીને કે શ્લેકે 
સ'ભળાવીને એ કામમાં વધારે સફળતા મેળવી નહિ શકાય. એમાં 
સફળતા મેળવવાની સામગ્રી ઘણી નવી ઉભી થઈ છે. એ બધીતો 
અભ્યાસ કરવાચો ન્મેત સાધુઓમાં જીવતુ લોહી વહેશે, અને તેઓના 
ચહેરા તેજસ્વી બનશે. 

કેટલાક કહેશે કે “સાધુઓ પાસે કોઈ આવે તો તેઓ 
સમજાવે, અથવા એવા સમજાવવા લાયક માણસોને તમે સાધુ પાસે 
પકડી લાવે તો સાધુઓ ખુશીથી અને છુટથી સમજાવે પણુ સાધુઓ 
જે પોતાના શ્ઞાત ભુવનમાં જ કામ કરતા આવ્યા છે તેએ પીઠે, 
પીનારાઓની વસ્તીઓમા કે બીજે બહાર ડયાં જાય, એ એમતે ન 
શોભે અને ધર્મની હેલના પણુ થાય.” આ કહેનારે જેન સાધુ- 
સંસ્થાનો દતિઠઠાસ જણ્યો જ નથી. ખરા પરાક્રમી અને શક્તિશાળી 
જૈનસાધુએ તો રાજ્સભાઓમાં પહોચ્યા છે, રાજમહેલેમા ગયા છે, 
મોટામાટા સેનાધિપતિ અને ખીન્ન અમલદારોને ધરે, તથા લશ્કરાની 
છાવણીએમાં ગયા છે, અને સેકડો સાધુઓ વ્યસનગ્રસ્ત લે[કે।ની 
વચ્ચે પહોંચ્યા છે, અને એમણે એમ કરીને જ પોતાનો ધર્મ 
વિસ્તાર્યો છે. શક્તિ ન હોવાનુ, હિંમત ન હોવાનુ કણુલવુ એક વાત 
છે, અને એ નબળાઈને ધર્મનુ અંગ માનવુ એ ખીજ વાત છે. 
એટલે અત્યારની હિલચાલમાં ઉભા થયેલાં બીન્ત કેટલાય સાધુ- 
મર્યાદાયોગ્ય કર્તવ્યોને બાજુએ મૂકીએ તો પણુ દારૂનિષેધની હિલચાલ 
એવી છે કે જે માટે પોતાના નેતિક વારસાની દઘિએ, સામાજિક 
ધર્મતી દષ્ટિએ, દેશમાં જીવવા અને દેશનું લુણુ ખાવાની દૃષ્ટિએ, 
અને છેવટે શુદ્ધ આધ્યાત્મિક દૃષ્ટિએ પણુ દ્રેન સાધુસંસ્યાએ ન્નહેરમાં 
આવી દેશકાર્યમાં ફાળા આપવા જ જેઇએ 

કાઈ કહે છે કે “આવાં લૌકિક કાર્યમાં જૈન સાધુઓ પડે તો 
એમનો આધ્યાત્મિક ઉદ્દેશ ન રહે. ' આમ કહેનાર આધ્યાત્મિકતા શું 








સાધુસસ્થા અને વી્થનસ સ્થા છપ 





છે એ સમજતા જ નથી. આધ્યાત્મિકતા એ કાંઈ એક મકાનમાં 
અથવા એક રેઢિમાં અથવા એક ચોક્કસ બધનમાં નથી હોતી, નથી 
રહી શકતી, ઉલટું ધણીવાર તો ગુ'ગળાઇ | ન્નય છે. ને આધ્યાત્મિકતા 
જીવનમાં હોય અથવા સાચે જ લાવવી હોય તે તેનો કોઇ પણુ સાથે 
વિરેધ નથી. કુટુંબમાં રહીને, સમાજમાં રહીને અને રાન્‍્યવ્યવસ્થામાં 
ભ્રાગ લઈને પણુ આધ્યાત્મિકતા સાધી શકાય, પોષી શકાય, અને 
એ ખધાથી છુટીને પણુ ઘણીવાર ન જ સાધી શકાય. મૂળ વાત 
એ છે કે આધ્યાત્મિકતા એ અંદરની વસ્તુ છે, વિચાર અને 
ચારિત્રમાંથી આવે છે; જેનો ખાલ કેઈ વસ્તુ સાથે વિરોધ નથી. 
અલબત્ત આધ્યાત્મિક જીવનની કળા જણુવી જેઈ એ અને એની 
ડકુ'ચી લાધવી નેઈએ. આપણે ધણીવાર આધ્યાત્મિકતાને નામે 
પ્રુરૂષાથનો અને સત્પુરૃષાયનેો ધાત કરીએ છીએ. સત્પુસ્ષાર્થ કરે 
એટલે આધ્યાત્મિકતા પાસે જ છે, વગર નોતરે ઉભી જ છે. લોકોને 
દારૂ પીતા છોડવવામાં; દાર્‌ વેચનારતે તેમ ડરતાં છેડવવામાં ( અને 
તે પણુ અહિસા ને સત્યદ્દારા ) સત્પુસ્ષાર્થ નહિ તો ખીજા ચુ છે 
એના જવાખ કોઇ આગમધર આપશે ? 


વળી અત્યારે છેલ્લાં ત્રીસ-ચાળીશ વર્ષને સાધુ્મંસ્થાનો છીતહાસ 
આપણુને શું કહે છે ? તેમની આધ્યાત્મિકતાનો પૂરાવો તેમાંથી 
જટલો મળે છે? છેલ્લા દશ વર્ષતે જ લ્યો. ને પક્ષાપક્ષી, કોટેખાજ, 
ગાળગલેોાચ અને ખીજી સંકુચિતતાઓને આધ્યાત્મિકતાનું પરિણામ 
માનીએ તો તો અનિચ્છાએ પણુ કબુલવુ પડરો કે સાધુસંસ્થામાં 
આધ્યાત્મિકતા છે અથવા વધતી જાય છે, એકબાજુ દેશહિતના કાર્યમાં 
કશે। જ ફાળા નહિ, અને બીજીબાજુ આધ્યાત્મિક પ્રજૃત્તિ પણુ નહિ 
એમ બન્ને રીતે દેવાળુ' કાઢીને ક્રેઇ પણુ ત્યાગી સસ્યા માનભેર ટકી 
ચક્રે નહિ, એટલે આવી હુજરે વર્ષની મહત્ત્વની અને ગ્રક્તિસંપન્ન 
સાધુસંસ્થાને પોતાનું અસ્તિત્વ ટકાવી રાખવા ખાતર, અને લેકામાં 





૭૬ પચ્ુષણુ પવનાં બ્યાખ્યાના 





માનભેર રહેવા ખાતર પણુ આજની ચાલુ પ્રજૃત્તિમાં પોતાનો વિશેષ 
ઉપયોગ વિચારે જ છુટકે! છે. 


કેટલાંક એવાં બીજાં પણુ દેશની દણ્િએ મહત્ત્વનાં અને સાધુએ 
માટે સહેલાં કામો છે કે જેને ત્યાગી ગણુ અનાયાસે કરી શકે. દા, ત. 
(૧) વફીલેો અતે બીન્ન અમલદારો જે સરફારી ત'્રના અન્યાયનું 
પોષણુ કરી ર્જ્રા હોય તેમતે એ બાબતમાં સમનનવી એમાંથી ભાગ 
લેતા અટકાવવા. (ર) પોલિસે અને સિપાધઓઆ જેએ આ દેશનું 
ધન છે, આ દ્દેશના છે અને આ દેશમાં જ રહેવાના છે તેએ કક્ત 
નજીવી નોકરી માટે અન્યાય ન કરે, જુડું' ન બોલે, ખુશામત ન 
કેરે, ડરૈ નહિ અતે દેશની સામાન્ય જનતાથી પોતાને અળગા ન 
માને એવી નિર્દોષ વસ્તુ પ્રેમ અને સત્યથી તેમતે સમજાવવી (૩) 
કેળવણીતો સાવત્રિક પ્રચાર કરવામાં જે ત્યાગી સ્વય'સેવકે।ની અપેક્ષા 
રહે છે તે પૂરી પાડવી. આ સિવાય બીન્તં પણુ હિતકારી કામે! છે, 
પરતુ જે સાધુસ'સ્થા એક ખાબતમાં સક્રિય યશે તો બી કાર્યો 
અને ક્ષેત્રો એમને આપોઆપ સુકી આવશે અને મળી આવશે. 


જો અત્યારની વ્યાપક દિલચાલમાં જેનસાધુએ સ્થિરતા અને 
બુદ્ધિપૂર્વક પોતાનુ સ્થાન વિચારી લે, પોતાને કાર્ય પ્રદેશ આંજી લે, 
તા સહેજે મળેલ આ તકતો લાભ ઉઠાવવા સાથે તેમના જીવનમાંથી 
ક્ુદ્તાએ ચાલી જાય, કલહો વિરમે અને નજીવી ખાબત પાછળ 
ખર્ચાતી અપાર શક્તિ અને કુંકાતો લાખોનો ધુમાડો અટકે અને 
એટલુ તો દેશનું કલ્યાણુ ચાય, જેમાં જેનસમાજનું કલ્યાણુ તો 
પહેલુ જ રહેલુ છે. 


ઉપરનાં કતવ્યો કેવળ જૈનસમાજની દૃરિથી પણુ વિચારવા 
“અને કરવા લાયક છે. એટલે થોડી શક્તિવાળા થાગીઓ એ જ 
માર્ચોને નાના ક્ષેત્રમાં પણુ કરી શ્ઞકે. 





સ।ધુસસ્થા અને તીર્થસ'સ્થા ૭૭ 


ને કે ખાસ પજુસણુનો પ્રસંગ હોઈ અને તેમાં પણુ હાજર 
થયેલ જનતા મોટે ભ્રાગે *વેતાંબર હોઇ મે', સાધુશ્ખ્દ વાપરેલ છે, કે 
જે જેનસમાજ સાથે જ મુખ્ય સબધ ધરાવતો હેય તેમ સ્મૃળ રીતે 
લાગશે. પણુ આ મારુ કથન મર્યાદિત ક્ષેત્રપરત્વે હોવા ઠતાં બધા જ 
સપ્રદયાયના અને ખધી જ જતના ત્યાગીએ માટે છે. ખાસ કરીને 
દિગંબર સમાજ કે જે જેનસમાજનેો એક વગદાર ભાગ છે તે તો 
મારા લક્ષ બહાર નથી જ, એ સમાજમાં આજે સાધુસસ્થા 
શ્વેતાંભમર સમાજ જેવી નથી, હમણાં હુમષ્યાં જે પાંચ પચીસ 
દિગ'બર સાધુએ થયા છે, તેતે ખાદ કરીએ તો તે સમાજમા 
સાઘુસસ્થાનો ધણી સદીએ। થયાં અંત જ આવેલો છે. તેમ છતાં એ 
સમાજમાં સાધુસસ્થાની જગ્યા ભ્રટ્ટારકો, એલક્ટો અને થહ્મચારી 
તેમન પડિતોએ લીધેલી છે. એટલે એ બધાંને લક્ષીને 
પણુ આ કથન છે. કારણુ કે શ્વેતાંબર સમાજના ચ'ભ 
મનાતા સાધુઓની પેઠે જ, દિગંભર સમાજમાં ભટ્ટારક, પંડિત વગેરેતો 
વર્ગ થ'ભરૂપ મનાય છે. અને એ પણુ લગભગ સમાજ તેમજ 
રાષ્ટ્રની દદિએ પક્ષાધાતમ્રસ્ત થઈ ગએલો છે. શ્વેતાંબર હો કે 
દિગખર, જેઓ પોતાને ધામિક નહિ તો ઓછામાં ઓછું ધમેપ'ય- 
ગામી ગુરૃ અથવા ગુરુ જેવા માને છે અતે ખીજ પાસે મનાવે છે, 
તે નને વર્તમાન આંદોલનમાં પોતાનુ સ્થાન વિચારી, અંદરોાઅંદરના 
ઝઘડાઓ નહિ છેડે, નજીવી ખાખતને મહત્ત્ત આપતાં નઠિ અટકે, 
અને સ્થૂળ ચિહ્ધોમાં તેમ જ બહારની વસ્તુઓમાં ષર્મ સમાયાની 
નાશકારક .ભ્રમણામાંથી નહિ છૂટે તો ખુદ્દની ભાષામાં સમજનું 
નેઈએ કે તેઆ ભગવાન મહાવીરના ધમ્મદાયાદ એટલે ધર્મ વારસાના 
ભામીદાર નથી, પણુ આમીષદાયદ એટલે ધર્મનિમિત્તે મળી શકે એટલા 
ભાગના ભોગવનારાએ। છે. 


૭૮ પચુંષષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાતે 


છેવટે દેશની મહેનત મજૂરી અને ભક્તિ ઉપર જીવતા પચાસ 
લાખ જેટલા બાવા કૂકીરો, અને સતોને ષણુ જરા કહી દઇએ. 
મહાસભા લાખા ગમે સ્વય સેવકે। માગે છે. સ્વય'સેવક વધારે સહન- 
શીલ, ત્યાગી અને બીનવ્યસની તેમ જ ફુટુંબકબીલાની ફિકર વીનાને! 
હોવો નનેઇએ. આ ગુણે! એ ત્યાગી વર્ગમાં વધારે હોવાની ઉમેદ રહે 
રહૈ છે. જનતા એટલે તેમને ભક્તગણુ દુઃખી છે અને દરિદ્ર છે, તે 
ગુરુઓ પાસે આ ભીડના વખતમા મદદ માગે છે. અત્યારે એ 
ગુર્વર્ગ જો સ્વયસેવકતી શાંત અતે સુખી ગાદીઓ છેડી દે તે 
જ તેમતી ગાદીઓનો સલામતી છે. તેમનું તપ અને તેમનો ત્યાગ 
હવે તેમના મઠમાં કચરાઈ ગયો છે, નાશ પામ્યો છે, હવે તો એ 
તપ, એ ત્યાગ જેલમાં જ અતે મહાસભાના નિય'ત્રિત રાજ્યમાં જ 
જીવી શકે તેમ છે, એ વાત આ વિશાળકાય યુગધર્મ માંથી તેમણે 
શીખી લેવી ઘટે. પોતાના ધર્મનુ વામનરૂપ ખદલી, તેમણે વ્યાપક 
રૂપ કરવું જ જઇએ, નહિ તો એ વામનપણુ પણુ મરણુને શરણું છે. 


તા, ૨૪-૮-૩૦ સુખલાલ 
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દીક્ષા એટલે માત્ર ધર્મ દીક્ષા એટલે જ અર્થ નથી. તેના 
અતેક પ્રકારો છે. શાસ્રદીક્ષા એટલે શાસ્ર ભષ્યુવા માટે દીક્ષા 
લેવી, શસ્્રદીક્ષા એટલે જૂના વખતમાં ધતુર્વેદની અતે વળી બીજે 
બીજે સમયે બીર્નના શાસ્્રોની તાલીમ મેળવવા દીક્ષા લેવી તે. 
યૂસદીક્ષા પણુ છે અતે તેતે યત્ન કરતાર્‌ યજમાન અતે તેની પત્ની 
સ્વીકારે છે. શાજ્યદીક્ષા પણુ છે. ગાદીએ આવનાર ગાદીએ આવ્યાથી 
માંડી, જ્યાં સુધી રાજ્યસત્રો હાથમાં રાખે ત્યાં સુધી તે એ રીક્ષામાં 
બધાયલે। છે. વિશેષ શુ, વિવાહની પણુ દીક્ષા છે વિવાહના ઉમેદવાર 
વધૂવરને પણુ એ દીક્ષા લેવી પડે છે, અ બધી દીક્ષાઓ કાઈ કલ્પિત 
% આધુનિક નથી, એને બહુ જ જૂને! ઇતિહાસ છે અને ભગવાન 
મહાવીર પહેલાં હન્નરે વર્ષોથી એ બધી દીક્ષાએ ચાલતી આવી છે, 
અતે ઠુછી પણુ એક અથવા ખીન્ન રૂપે ચાલે જ છે. ધર્મદીક્ષા એ 
બધી દોક્ષાઓથી જુદી છે. 
દીક્ષા એટલે ભેખ લેવો, સંન્યાસ કે ફકીરી ધારણુ કરવી. 
ભેખ એટલે અમુક ખાસ ઉદ્દેશ માટે કુડુંબ અને સમાજના, અને 
ઘણીવાર તે! દેશ સુદ્ધાંનાં બંધનો પણુ ઢીલાં કરવાં પડે છે, અને કોઈ 
“કોઇ વાર્‌ છેડવાં પણુ પડે છે. સ્વીકારેલ ઉદ્દેશ્નને સાધવામાં જે 
બધનો આડે આવતાં હોય તે બંધનોને છોડવા એ જ ભેખને। અર્થ 


૮૦ પર્ચું'ષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 





છે, આજે પણુ કેળવણી મેળવવા છે।ફરાઓને પોતાના કૂટુંબઝ૩ખીલાના 
બંધનો છોડી ખોર્ડી ગ, કોલેજ અને ધણીવાર પરદેશના વિજ્લાલયોનાં બધનેદ 
સ્વીકારવાં પડે છે. ઉદ્દેશની જેટલી મર્યાદા તેટલો જ દીક્ષાનો કાળ. તેથી. 
વિદ્યાદીક્ષા બાર કે પદર વર્ષ લગી પણુ ચાલે અને પછી વિઘા સિદ્ધ થયે 
પાછા ઘેર અવાય, જૂતી ઢબે રહેવાય. ખીજ ખીજી દીક્ષાઓના સમયે 
પણુ સુકર૨ છે. એ રીતે વિવાહુદીક્ષાના અવરેષ એટલો રલ છે કે 


કૂકત લમતે દિવસે વધૃવર્‌ અમુક તરત આચરે અતે એટલું બંધન 
સ્વીકારે. આ ખધી દીક્ષાઓને સમયની મર્યાદા એટલા માટે છે કેતે 


દીક્ષાઓનેો ઉદ્દેશ અમુક વખતમાં સાધી લેવાની ધારણા પહેલેથી જ 
ન આવેલી હોય છે. પણુ ધર્મદીક્ષાની ખાખતમાં વસ્તુસ્થિતિ 
જુ 

અ્ર્મ'દીક્ષાનો ઉદ્દેશ જીવનની રુીદ્દિ છે. અને જીવનની શુદ્ધિ 
કયારે સિદ્ધ ચાય, અને પૂર્ણું શુદ્ધિ કયારે પ્રાપ્ત થાય એ કાંઇ નક્કી 
નથી, તેથી ધમ'દીક્ષાપરત્વે સમયની મર્યાદા મુકરર નથી. કાળ 
મર્યાદાની બાખતમાં બે વાત જેવાની રહે છે. એક તો ધર્મદીક્ષા. 
કયારે એટલે કઈ ઉંમરે લેવી, અને બીજી વાત એ છે કે એની 
પૂર્ણાહુતિ કેટલે વષે" થાય. રારૂઆત કરવાની ખાબતમાં એક મત 
નથી, ક્રિશ્રીયન ધર્મમા રમન કેથોલિક સ“પ્રદામ નાની ઉંમરના, છેક 
નાની ઉંમરના બાળકનો દીક્ષા આપી દેવામાં માનતો અને ૬જી 
પણુ એમ કેવચિત્‌ કર્વાયત્‌ મનાય છે. ઇસ્લામ ધર્મમાં એટલું જ 
બધન છે કે ક્ઝીરીના ઉમેદવાર ઉપર કોઈના નિર્વાહુતી જવાબદારી 
ન હાય તો તે ગમેતે ઉંમરે પણુ ફકીરી ધારથુ કરી શકે છે. અને 


જાઈ વડીલોની કે બીન્ન તેવાની સેવા કરવાની જવાબદારી હોય તો 
ગમે તેટલી મોટી ઉંમરે પણુ એ જવાબદારીમાંથી ૭ટકો કકીરી 


લેવાની છુટ નથી. આર્યદેશના જીવિત ત્રણુ જૂના સંપ્રદાયોમાંથી 
પહેલાં ાહણુ સંપ્રદાય લઈ આગળ ચાલીએ; એમાં આશ્રમબ્યવસ્થા 
હોવાથી અહીં ચર્ચાતી ધર્મદીક્ષા, જેતે સ'્યાસાશ્રમ કહી ચ્રકાય તે 
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હળતો ઉમરે જ લેવાની પરવાનગી છે. પહેલાં પચીસ વર્ષ ખ્હાચર્યા- 
શ્રમમાં #નય. પછીનાં તેટલાં વર્ષ ગૃહસ્યાશ્રમમાં નય. લગભગ પચાસ 
વર્ષે વાનપ્રસ્થ થવાને વખત આવે અને છેક છેલી જ'દગીમાં જ 
તદ્ન (પૂર્ણ) સન્યાસ અથવા તે! પરમહસ પદ લેવાનું વિધાન છે. 
ચતુરાશ્રમષર્મો બાહ્મણુસ'પ્રદાયમાં, ખાલ્યાવસ્થામાં કે જુવાતીમાં 
સન્યાસ નથો લેવાતો, કેઈ એ નયી લીધો અથવા તેવું વિધાન નથી 
એવું કોઈ ન સમજે; પણુ એ સ્થિતિ એ સ'ષદ્દાયમાં માત્ર અપવાદરૂપ 
હોઈ સર્વસામાન્ય નથી. સામાન્ય વિધાન તો ઉમરના છેલ્લા ભાગમાં 
જ પૂણુ સંન્યાસનું છે. ન્યારે અનાશ્રમધર્મી અથવા તો એકાશ્રમધર્મી 
બોડડ અને નેન સંપ્રદાયમાં તેથી ઉલટું છે. એમાં પૂર્ણ સંન્યાસ કહે, 
અથવા અહ્માચર્ય કહો, એ ખએેક જ આશ્રમતેો આદર્શ છે. અને 
ગૃહસ્થાશ્રમ કે ત્યારપછીની વચલી સ્થિતિ એ અપવાદરૂપ છે, તેથી 
બોદ્ધ અતે જૈનસંપ્રદાયમાં મુખ્ય ભાર સંત્યાસ ઉપર આપવામાં આવે 


છે. અતે આકહ્યણસંપ્રદાયમાં એ ભાર પહેલાં તો ઝહસ્થાશ્રમ ઉપર 
આપવામા આવે છે. ભહ્મચર્યાશ્રમ વિષે ચતુરાશ્રમધર્મી અને 


એકાશ્રમધર્મી સપ્રદાયો વચ્ચે કશે! ભેદ જ નથી, કારણુ કરે એ બન્ને 
મ્ાંટાએ અહ્મચર્ય ઉપર એક સરખા ભાર આપે છે. પણુ બન્નેના 
સતભેદ ગૃહસ્યાશ્રમમાંથી શ્ઞર્‌ થાય છે, એક કહે છે કે અહ્મચર્યાશ્રમમાં 


ગમે તેટલી તેયારી કરવામાં આવે છતા ગ્ૃહસ્યાશ્રમના આધાત 
પ્રત્યાધાતોમાંથી અને વિવિધ વાસનાએના ભરતીઓટમાંથી પસાર 


ચઈ, ત્યાગની તીત્ર અભિલાષા આવ્યા બાદ જ સંન્યાસાશ્રમમાં જવું 
એ સલામતી ભરેલું છે. બીન્ને કહે છે કે ઝૃહસ્થાશ્રમના નાળામાં 
ફસ્યા એટલે નીચોાવાઈ જવાના, તેથી બધી શક્તિઓ તાજી અને 
“ગતી હેય ત્યારે જ સંન્યાસ ફળકૂપ નીવડે, માટે ભહ્મચર્યાશ્રમમાંથી 
જ સીધો સંન્યાસાશ્રમ સ્વીકારવામાં અથવા તો બ્રહ્મચર્ય અને 
સન્યાસ ખન્તે આશ્રમોનું એકીકરણુ કરવામાં જ જવનનો સુખ્ય 
'ાદરો આવી જાય છે. આ મતભેદ જમાના જૂતો છે અને એની 


ડે 


“્ઝ્ક્્્ઝ્ઝ્્ઝ્ઝ્ઝ્ડડ્્ઝઝ્ડઝ્-ડ્ઝ્ઝ્ઝઝ્ઝડડ્ઝ્ઝડડડક્કટટ્ડટટત્સ- 
૮ર પર્ઝુષણુ પવના વ્યાખ્યાને 





રસભરી તેમ જ તીખી ચર્ચાઓ પણુ ચાસમાં મળે છે. આવી 
સ્થિતિ છતાં એટલુ તો જાણુવું જ જેઈએ કે બૌદ્દ અતે જેન- 
સંપ્રદાયની સામાન્ય જનતા ચતુરશ્રમધમેનુ નામ આપ્યા સિવાય 
પણુ તે ધર્મતે જવનમા તો પાળે જ છે, એ જ રીતે ષાહ્ષણુસપ્રદાયમાં 
એકાશ્રમધમેનો સ્વીકાર ન હોવા છતાં પણુ એ ધમેને સ્વીકારનાર 
વ્યક્તિઓના દાખલા મળી જ આવે છે. 

આટલી તો સન્યાસના પ્રાર.ભતી ઉ'મર પરત્વે વાત ચઈ હવે 
એની પૂર્ણાહુતિ તરફ વળીએ. થાહ્યણુસન્યાસ સ્વીકાર્યા પછી તે 
જીવનપર્યત ધારણુ કરવો જ પડે છે. જીવન પહેલાં તેનો અંત આવતો 
નથી. બૌદ્ધ અને જૈન સન્યાસ નાની ઉમરમાં પણુ સ્વીકારવામાં તો 
આવે છે, પણુ બતે વચ્ચે તફાવત છે તે તફાવત એ છે કે, ખૌદ્ધ 
વ્યક્તિ સન્યાસ લેતી વખતે જવનપર્યતનો સન્યાસ લેવા બંધાયેલ 
નથી. તે અષ્રુક માસતે।, અમુક વર્ષતે! ગંત્યાસ લે, અને તેમાં રસ 


પડે તો તેતી મુદ્ત વધારતો જાય અને કદાચ આજવન સંન્યાસ 
પાળવાની પ્રતિન્ઞા પણુ લે. અતે નને રસ ન પડે તો સ્વીકારેલી ટૂ'ક 


મુદ્ત પૂર્ણ યતાં જ તે પાછે ઘેર ગઝૃહસ્માશ્રમમાં આવે. એટલે કે 
બાહ્ધસન્યાસ એ માનસિક સ્થિતિ ઉપર અવલ બિત છે. ગંન્યાસ 
લેનારને એ મારકત સંતોષ લાધે તો તેમાં આજવન રહે અતે એ 
જવનના નિયમો સામે ઉભવાની શક્તિ ન હોય તો પાછે ધેર પણુ 
ફરે, જ્યારે જૈતસન્યાસમાં એમ નથી એમાં તો એકવાર-પછી ભલે 
પાંચ કે આઠ વર્ષતી ઉ'મરે અથવા તો એ'શી વર્ષની ઉ'મરે-સન્યાસ 
લીધો એટલે તે મરણુની છેલી ક્ષણુ સુધી નલાવવો જ પડે. ટ્રકમાં 


જેનદીક્ષા એ આજવન દીક્ષા છે. એમાંથી ગ્રતિ્ઞા પ્રમાણે તો 
જવતાં સુધીમાં છટકી શકાય જ નહિ, 


ખાક્ષણુસપ્રદાયમાં બાળ અને તરૃણુ ઉમરે પરમહસનું વિધાન 
ખાસ ન હોવાથી એમાં સન્યાસ છે।!ડી, પાછા ધેર ભાગવાના 
દાખલાઓ વિર્લ બને છે. અતે જ્યારે એવા દાખલાઓ બને પણુ 
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છે, ત્યારે એ સન્યાસ છોડી પાછા ફરનારની પ્રતિ8ા, એ સમાજમાં 
ખાસ નથી હોતી. જેનસમાજમાં બાલ્ય અને જુવાનીની અવસ્યામાં 


સુદ્દા, વળી ખાસ કરી આજ અવસ્થાઓમાં સંન્યાસ આપવાનું કાર્ય 
પ્રશસ્ત મનાવાથી અને એ કામને વધારે રેકા અપાવાથી, એક દ૨ 


રીતે સન્યાસ છોડી ઘેર પાછા ફરનારા પ્રમાણમાં વધારે મળી 
આવે છે. અને જે દીક્ષા છેડી પાછા ફરેલા હાય છે તેઓનું પાછું 
સમાજમા માનપૂર્વક રહેવુ અતે જવવુ લગભગ મુશ્કેલ થઈ નય છે. ફરી 


તે વ્યક્તિ દીક્ષા લે તોપણુ એકવાર દીક્ષા છોડ્યાનું શારમીદુ કલક તેના કપાળે 
અને ભકતોની ખાનગી ચર્ચામા રહી જ નનય છે. સ યમ પાળવાની પોતાની 


અનરાકિતને લીધે અધવા તો બીન્ન કોઇ પણુ કારણુસર જે માણુસ 
ઘેર પાછે ફરે, અતે જે વૈવાહિક જવન ગાળવા માગે તેને તો તેમ 
કરવા માટે દેવતી મદદ મેળવવા જેટલી મુશ્કેલી પડે છે. તે ગમે 
તેટલો નીરેોગ અને કમાઉ પણુ હોય છતાં તેને કોઈ કન્યા કી 
આપતા મક્રોચાય. વળી એને ધધેધાપો કરવામાં પણુ ખાસ 
કરીને પ્રતિતિ અને તેમાં પણુ ખાસ કરીતે ધાર્મિક 
જેતોમાં જવુ અને રહેવુ મૃસ્કેલ જેવું ચઈ જય છે. દીક્ષા 
છડી ગૃહસ્થાશ્રમમાં પ્રામણિકપણુ આવવા ઇચ્છનાર માટે રસ્તો 
કાટાવાળા હોવાથો આવા લેકમાં જેઆ અસાધારણુ તેજ અને 
ગ્રતિભાવાળા નથી હોતા તેએ પોતાની વાસનાઓ માટે અનેક આડા 


રસ્તા લે છે. કોઇ સાધુવેષમા જ રહો અનેક જાતતી બ્રસ્તાઓ 
ચલાવે છે અને માનપાન તેમજ ભોજન મેળવે જાય છે. કેઈ વળી 


એ વેષ છોડી પોતાના પ્ંષ્ટ પાત્રને લઈ ગમે ત્યાં ગુપચુપ ૭ટ૪#ી 


જય છે. કોઇ ખુલ્લી રીતે વિધવાલમ કરે છે અથવા તો બીજી જ 
રીતે ફયાંઇક લમગાઠ બાંધે છે. એકદર રીતે નેતાં દીક્ષઃ છોડનારની 


સમાજમાં પ્રતિષ્ઠા ન હોવાથી એવી વ્યક્તિઓની શક્તિ સમાજના 
જક્રાઇપણુ કામ માટે યોગ્ય રીતે નથી ખર્ચાતી. *ને તેવી વ્યક્તિઓ 


ખીજ સમાજમા દાખસ ન થર્ડ હોય અને ખૂબ શક્તિસ પન્ત હોય 
સોય તેમતા તરફ્થો સમાજ પોતાની ખુહ્પૂર્વ ક ફાયદો ઉઠાવો શકતી 








૮૪ પજુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 








નથી. બૌદ્ધસપ્રદાયમાં એમ છે જ નહિ, એમાંતો મોટા મોટા રાજાએ, 
વૈભવશાળીએ અને ખધા ગ્રહસ્થો મોટે ભાગે એકવાર ભિકખુ જીવન- 


ગાળીતે પણુ પાછા દુનિયાદારીમાં પડેલા હોય છે અને તેમનું માન- 
પાન ઉલટું વધેલું હોય છે. તેથી જ તો એ સપ્રદાયમાં ભિકખુપદ 


છેડી ધેર આવનાર પોતાને જવનને માટે અગર તો સમાજને માટે 
શાપરૂપ નથી નીવડતો, ઉલટું તેની બધી જ શકિતએ સમાજના 
કામમાં આવે છે. દીક્ષાત્યાગ પછીની આ સ્થિતિ આજના વિષયપન્ત્વે 
ખાસ ષ્યાનમાં રખાવી નનેદએ. 

જે કે વિષય જાણીતે જ “વિશ્વમાં દીક્ષાનું સ્થાન” ગએ 
રાખેલો છે, છતાં આજના પ્રસંગ પ્રમાણે તો એની ચચા પરિમિત જ 
છે, એટલે નેનધર્મ મા દીક્ષાનું સ્થાન એ જ આજની ચર્ચાની મુખ્ય 
નેમ છે. જેન દીક્ષાનો ઝુખ્ય ઉદ્દેશ અથવા તો એની અનિવાર્ય શરત 
એક જ છે, અને તે જીવનશુહ્ધિની. જવન શુદ કરવુ એટલે જવન 
શું છે તેતો સમાજ અને વિશ્વ સાથે શે। સ બધ છે તે વિચારવું અને એ 
વિચાર કર્યા પછી જે જે વાસનાએ અને મળા તેમ જ સ'કુચિતતાએ। 
પોતાને જણાઈ હોય તે બધીને જવનમાંથી ફારી નાંખવી 
અથવા તો એ કાઢી નાખવાને પ્રયત્ન સેવવા. જેન દીક્ષા લેનાર 
સમાજ, લોક કે દેશના કોઈપણુ કામને કાં ન કરે? નાવહારિક કે 
પારમાર્થિક મનાતા કોઇ પણુ કામને કાં ન કરે? છતાં એટલી એની 
શરત અનિવાર્ય રીતે રહેલી જ છે કે તેણે જીવનરુહિતુ જ સુખ્ય 
લક્ષ રાખવુ, અને જીવનશુદ્ધિતે હાથમાં રાખીને જ પ્રશૃત્તિ કરવો. 
દીક્ષાના વિચાર કરતી વખતે ને એના આ મૂળ ઉદ્દેશતે પ્યાનમાં 
રાખીએ તો આગળની ચર્ચામાં બહુ જ સરળતા થશે. 

એક જમાતો એવો હતો કે જ્યારે નતિપરત્વે નેતેમાં 
દીક્ષાની તકરાર હતી, અને તે તકરાર કાંઈ જેવી તેવી નહિ પણુ 
ભારેમાં ભારે હતી. એના બન્ને પક્ષકારો સામસામાં મહાભારતના 
કૌરવ પાંડવ સૈનિકોની પેઠે વ્યૂહખદ્દ ગોઠવાયા હતા. એની પાછળ 


વિશ્વમાં દીક્ષાતુ' સ્થાન ત્ષ 
સે'કડો પડિતો અતે યાગી વિઠ્દાતાો રોકાતા, શગ ખતા અને 
પોતપોતાના ષક્ષની સત્યતા સ્થાપવા ખાતર રાજસભામાં જતા અને 
રાન્યાશ્રય તેમજ તેવા બીન્ને આશ્રય બીજી કે!ઇ રીતે નહિ તો 
છેવટે મત્ર, યત્ર, તત્ર, વશીકરણુ, જ્યોતિષ અતે વૈદકતી ભ્રમણા 
દ્દારા પણુ મેળવતા. વળી સ્ત્રી દીક્ષા ન જ લઈ શકે અતે એ પુરૃષની 
પેઠે જ સંપૂર્ણુપણે લઇ શકે એટલે જ દીક્ષાપર્ત્વતે આ ઝધડે 
નહતો, પણુ બોજા અતેક ઝઘડા હતા. દીક્ષિત વ્યક્તિ મોરપીંછ રાખે, 
ઝૃહ્પોંછ રાખે, બલાકપીછ રાખે કે ઉનતું તેવું ડાઈ સાધન રાખે; 
વળી દીક્ષિત વ્યક્તિ કપડાં ન પહેરે અગર પહેરે, અતે પહેરે તે 
ધોળાં પહેરે કે પીળાં, વળી એ કપડાં કદી ધૃવે જ નહિ કે પૂવે 
પણુ ખરા. વળી એ કપડાં કેટલાં અને કેવડાં રાખે, આ વિષે પણુ 
મતભેદ્દો હતા, તકરારો હતી, પક્ષાપક્ષી હતી અને વિદ્દાતો પોતપોતાને 


પક્ષ સ્થાપવા શાસ્ત્રાથો કરતા અતે ગ્રથો લખતા. ત્યારે છાપાં તો ન 
«તાં, પણુ તાડપત્રો અને કાગળે ઉપજે લખાતું ખૂબ. ફ્કત એ તકરારોનાં 
શાસ્રા જુદાં તારવીએ તો એક મોટે ઢગલે! થાય. આજે કૉલેન્ેમાં 
અને ખાનગી વિધાલયે।માં એ ગ્રો! શિખવવામાં આવે છે, પણુ એ 
શિખનારને એમાં ભૂતકાળના તકા અને દલીલોનાં મુડદાં ચીરવામાં 
વિશેષ રસ નથી આવતો. તેએ। જે તર્ઝરસિક અને ભાષાલાલિત્યના 
રસિક હોય તો પોતપોતાના વડવાઓની પ્રરા'સા ડરી જુલાઇ જય 
છે. અને જે ઇંતિહાસરસિક હોય તો ભૂતકાળના પોતાના પૂર્વાનનેએ 
આવી આવી ક્ષુદ્ર ખાબતેોમાં ખચે'લ અસ્તાધારણુ ખુદ્દિ અતે 
કીંમતી જીવનનું સ્મરણુ કરી માત્ર ભૂતકાળની પામરતા ઉપર હસે છે. 

પણુ પોથા ઉપર ચડેલા અને મંસ્કૃત પ્રાકૃત ભાષાતે। વેષ પહેરેલા 
તેમજ શાસ્ત્રતુ સુદર નામ ધારણુ કરેલા આ ક્ષુદ્ર ડલહાને નિઃસાર જેનાર 
આજને તરુણુ વર્ગ, અથવા તો કેટલેક ખુઢો વર્ગ વળી એક દીક્ષાની 
ખીજી મોહનીમાં પડયો છે. એ મોતી એટલે ઉંમરની અને સંમતિ પૂર્વક 
દીક્ષા લેવા ન લેવાતી. અત્યારનાં છાપાંઓને અને તેના વાંચનારાએઓને 





૮૬ પચુષણુ પર્વનાં બ્યાખ્યાનોા 


ભૂતકાળના દીક્ષાપરત્વે સ્રીનો અધિકાર હોવા ન હોવાના, અઝુક 
સિદ્ધ રાખવા ન રાખવાના જૂના ઝઘડાઓ નીરસ લાગે છે ખરા, 
પણુ એમની પરાપૂર્વથી ઝઘડા માટે ટેવાયલી સ્થૂળ વત્તિ પાછી 
નવે! ઝધડે। માગી જ લે છે. તેથી જ તો આ ઉંમર પરત્વેનો અને 
સમતિ પરત્વેતો મઝેદાર ઝધડા ઉભે! થયો છે અને તે વિકસે જ 
જાય છે. માત્ર છાપાંઓમાં આ ઝધડે। મર્યાદિત ન રહેતાં રાજદરબારે 
સુદ્દાં પહોચ્યો છે. જૂના વખતમાં શાજદરબાર માત્ર બન્ને પજ્ઞોને 
ચર્ચા કરવાનુ સ્થાન હતુ અને હારજિતનેા નિકાલ વાદીની કુશળતા 
ઉપરથી આવી જતો, પણુ આજતેો રાજદરખાર જુદ્દો છે. એમાં તમે 
ચડા એટલે બન્ને પક્ષકારોતી બુદ્ધિની વાત જ નથી રહેતી. પક્ષની 
સત્યતા અથવા પક્ષકાર વાદીની ખુહ્દિમત્તા પૈસાની કોથળી આડે 
દબાઈ જાય છે. એટલે જે નાણા વધારે ખર્ચે. તે જિત ખરીદી શકે. 
રજ્ત'ત્રનો આ વ્યકિતસ્વતત્રતાવિષષયક ગુણુ ભલે ખુહ્િમાને! 
અને રાન્યકર્તાએ માટે લાભદાયક હો, પણુ જેનસમાજ ન્ટેવા 


ખુદ્દ અને ગુલામ સમાજ માટે તો એ ગુણુ નાશકા૧ક જ નીવડતો 
“તય છે. 


અયારૅ ખે પક્ષો છે. ખન્ને દીક્ષામાં તો માને જ છે. દીક્ઞાનુ 
સ્વરૂપ અને દોક્ષાના નિયમો! વિષે બનેમા “કાઈ ખાસ મતભેદ નથી. 
બનેતો મતભેદ દીક્ષાની શરૂઆત પરત્વે છે. એક કહે છે કે ભલેને 
આઠ કે નવ વર્ષનું ખાળક હોય તે પણુ જેનદીક્ષા, જીવનપર્યતની લઈ 
શકે, અને એવાં બાળકો ઉમેદવાર મળી આવે તો ગમે તે રીતે 
તેઓને દીક્ષા આપવી એ યોગ્ય છે. તેમજ તે કહે છે કે સોળ કે 
અઢાર વર્ષે પહોંચેલો ત૨ણુ કોઈની પરવાનગી લીધા સિવાય, માબાપ 
કે પતિપત્નીને પુછ્યા સિવાય, તેમની હા સિવાય પણુ દીક્ષા લઈ 
શકે અને તેવા તરણા મળી આવે તો દીક્ષા આપવી જ 
જેઈએ. ધણીવાર તો આ પક્ષ બાળ ઉમેદવારો ન હોય તો તેવા 
ઉમેદવારોને કૃત્રિમ રીતે ઉભા કરી તેમને ક્ષિરે ધર્મ'મુકુટ પહેરાવવાનો 





વિશ્વમાં દીક્ષાનુ' સ્થાન ટણ 





પ્રયત્ન પણુ કરે છે. ખીન્ને પક્ષ કહે છે કે ખાળકને તો દૌક્ષા ન જ 
આપવી જેઈએ, અને તરૃણતે દીક્ષા આપવી હોય તો એના વાલી 


વારસદારો અને ખાસ લાગતા વળગતા તેમજ સ્થાનિક સંઘની 
પરવાનગી સિવાય તે આપવી યોગ્ય નથી, ખન્ને પક્ષકારોની પોતપોતાની 


દલીલો છે, અને એ મોહક પણુ ધણીવાર કેટલાકને લાગે છે. પહેલે 
પક્ષ, બાળ અને તરુણુવયમાં દીક્ષિત યઈ સમાજમાં પ્રતિત થઈ 
ગયેલ, અતે કાંઈક સાર્‌ ફામ કરી નામના કાઢી ગયેલ હોય એવી 
ઝેટલીક જૂની સાધુ વ્યક્તિઓનાં અને વર્તમાન સાધુ વ્યક્તિઓનાં નામે 
પોતાના પક્ષતી પુણ્માં ટાંકે છે. ખીન્ને પક્ષ કાચી ઉંમરે અચવા 
અસમતિથી અપાયેલ દીક્ષાના માડા પરિ ણુ।મો પોતાના પક્ષની પુટિમાં 
ટાંકે છે, અને તદન ભ્રષ્ટ થયેલ કે શિથિલ થયેલ વ્યક્તઓના નામે 
પૃણુ કોઇકવાર સૂચવે છે. પણુ એ બન્નેમાથી એકે પક્ષ જેઈ એ તેવી 
સાચી અને પરી યાદી તૈયાર કરી લેકે! સામે નથી મૂકતા, બન્ને 
પક્ષકારો ભલે પોતપોતાના પક્ષની પુજ્ટિ થાય એટલુ જ આગળ ધરે 
છતાં, નને એ બન્ને સાચા અને ધૈર્મશાળી હોય તો વસ્તુસ્થિતિ તો 
તેમણે નજ્નણુવી જ અને રજુ કરવી જ ન્નેઇગએ. વસ્તુસ્ચિતિ આ પ્રમાણે 
જાણી અને રજી કરી શકાય. એક યાદી દરેક સાધુએ રાખવી ન્નેઇએ. 
જેમાં તેમની પાસે દીક્ષા લેનારની ઉંમ૦, નામઠામ, અને દીક્ષા લેવાની 
તારીખ વગેરે બધુ તે।ધધાય, અને ખીજે પાસ પોતાની પાસે દીક્ષા 
લેનારમાંથી કોઈ છટકી જય કે ચાલ્યો જાય તો તે પણુ પ્રામાણિકપણે 


કારણુપૂર્વક નોધવામાં આવે. બધાજ સાધુએ આવી પોતાની 
યાદીએ એક આણાંદજી કલ્યાણુજ જેવી પેઢીએ અથવા એક પત્રમાં 


મોકલી આપે. આ યાદોએ। ઉપરથી ૬ર વર્ષે, દર પાંચ વર્ષે આને દર 
દશ્ વર્ષે એક પરિણામ તારવી શકાશે કે એકદર દીક્ષા લેનાર કેટલા 
અને છોડનાર કેટલા. વળી લેનાર છોડનારનું પરિમાણુ ઉંમર પરત્વે 
કેટકેટલું, તેમજ લેવાના અને છોડવાના, ખાસ કરીને છેડવાના 
કારણોની સરખામણી. આ યાદીમાંની દર સો! વ્યક્તિઓમાંથી સારી 





૮૮ પર્યુષણુ પર્વનનાં વ્યાખ્યાનો 


પાંચ જ વ્યક્તિઓ લઈ ભલે ખાળદીક્ષાના પક્ષપાતો પોતાના પક્ષની 
પુષ્ટિ કરે, અને એ યાદીમાંથી પતિત કે શિથિલ એ'શી વ્યક્તિઓને 
લઈ ભલે બીજ પક્ષના અનુગામીએઓ પોતાના પક્ષની પુષ્ટિ કરે. તેમ 
હતા બન્ને પક્ષો એક'દર રીતે દીક્ષાના અને તેનાં શુભ પરિણામના 
સરખી રીતે હિમાયતી હોવાથી તેઓને દીક્ષા છોડવાના કારણુ પરત્વે 
ખાસુ' જ્નણુવાનુ મળશે, અને ઉંમર તેમ જ વડીલોની સ મતિ પરત્વેની 
તકરારનુ મળ અસલમાં ક્યાં છે તે તેઓ પ્રામાણિકપણે “જણી શકશે. 
ભલે ખન્ને પક્ષે ચાલુ રહે છતા તેએ એક સરખી રીતે જે સાધુ- 
જવનમાં પવિત્રતા ન્નેવા ઈંતેન્ન૨ છે તે પવિત્રતા લાવવા માટે તેઓને 
આ યાદીમા તોધાયેલાં દોક્ષા છોડવાનાં ક'રણા ઉપરથી ઘણ જ 
અગત્યનુ નનણુવાનુ મળશે અને કરવાનું સૃઝશે બાળ અને અસ મત 
દીક્ષાના પક્ષપાતીઓ કાંઈ કોઈ દીક્ષા છોડી ન્નય અથવા વઠી નય 


એમ તો પ્રચ્છતા જ નથી એટલે તેઓને માટે તો આવી યાદી સાચી 
રીતે ન કરવી એ તેમના પક્ષની હાર જેવું, અથવા તેમના પક્ષ માટે 


મળાચ્છેદ કગ્નાર છે, ખીનન વિરોધી પક્ષે પણુ છેવટે આ તકરારમાં 
ન ઊતરતા અમુક વર્ષોની દીક્ષા લેનાર અને છેડનારની વિગતવાર 


તેમ જ પ્રામાણિક યાદી તયાર કરવી ન્નેઈ એ. એ યાદી નામોની 
સ'ખ્યામાં ભલે અધુરી હે, પપ હકીકતમાં જરાય ખાટી ન હાવી 
ન્નેઈએ. કદાચ આ યાદો એમના પક્ષની પુષ્ટિમા ઉપકારક ન પણુ 
થાય, છતા ખાળદીક્ષાના પક્ષપાતીઓ માટે તો તે યાદી ભારે જ 
ઉપકારક નીવડશે, અને તેઆ આખરે બાળ તેમજ અસ મત દીક્ષાના 
વિરેોધતુ મૂળ સમજ કાઈ અને કાંઇ વિચારણા કરશે જ વળી કદાચ 
તેએ આ યાદીને નહિ અડકે તો પણુ લોકમત તેમને એતો વિચાર 


કમ્વાનો ફેરેજ પાડશે, એટલે એક પક્ષ બેચાર સારી નીવડેલ વ્યક્તિઓનાં 
નામો આગળ મૂકીને ખાળ અને અસ'મત દીક્ષાનું જે સમર્થન કરૅ 


છે અને ખીન્ને પક્ષ જે તેની ગોળગોળ અને વિગત વિનાની ખામીઓ 
ગાઈ તેનો વિરોધ કરે છે, તેતે બદલે બન્નેનું લક્ષખિ દુ મૂળ કારણો 
તરફ જશે, અને એક'દર રીતે કાઇક સાચી જ સુધારણા થરે, 





વિશ્વમાં દીક્ષાનુ' સ્થાન ૮૯ 





દીક્ષા દેવા ન દેવાના મતભેદ પરત્વે જરા ઉંડા ન ઉતરીએ તો 
ચર્ચાને અન્યાય થવા સ'ભવે છે. દીક્ષા દેવાની તરફ્રેણુનો વર્ગ ગમે તેમ 
કરી, ગમે તે સ્યિતિમાં દીક્ષા આપી દેવાની હિમાયત કરતી વખતે 


ભગવાન મહાવીરે બાળક્રાને જે દીક્ષા આપી હતી, તેમજ ત્યાર 
પછીના ૧%, હેમચદ્ર, અને યશોવિજયજી જેવાએ બાળદીક્ષાને 


પરિણામે જે મહાતુભાવતા મેળવી હતી, તેના સાચા અને મનેર'જક 
દાખલાઓ ટાક છે. અતે વળી ખીન્ને સામેનો પક્ષ તેવા દાખલાઓ 
સ્વીકાર્યા છતાં, દીક્ષાની જરૃરિયાત અને મહત્તા માન્યા ૭તા, અત્યારે 
દીક્ષા ન આપવાની ન્નેસભેર હિમાયત કરે છે. તો પછી આપણને 
નનેવાનું પ્રામ યાય છે કે આ વિવાદનો મૂળ મુદ્દો તે શે છે ? જ્યારે 
સહેજ આજની સ્થિતિતો અભ્યાસ કરીએ છીએ ત્યારે એ વિવાદના 
મળ મુદ્દો આપણી નજરે આવ્યા વિના નથી રહેતો તે મુદ્દો એ છે કે 
ભગવાનના સમયના બાળદીક્ષાના દાખલાએ આજે મૂકાય છે ખરા, 
પણુ એ બાળદોક્ષા જે વાતાવર્ણુમાં અમોધ ફ્ળ આપતી તે વાતાવરણુ 
આને છે કે નહિ અને નથી તો તાવવાને। પ્રયત્ન થાય છે કે નહિ, 
એની વાત બ*ાળદીક્ષાના હિમાયતીઓ કરતા જ નથી. ભગવાન 
બાળક્રાને, તરુણોને કન્યાઓને, તરૃણીઓને, નવવિવાહિત દપતીઓતને 
દોક્ષા આપતા, નિ.સ'કોચ આપતા; પણુ જેમ તેએ આવી દીક્ષા આપત! 
તેમ તેઓ પોતાની જવાબદારી વધારે સમજતા, એટલે તેમની પાસે 
અને તેમની આજુખાજુ ચોમેર માત્ર તપનું જ વાતાવરણુ રહેતુ. એ 
વાતાવરણુમાં માત્ર દેહદમન નહિ પણુ સછ્દમ ચિતતે ચાક્ષતાં, 
અલૌકિક પ્યાનો ધરાતાં. રાતદિવસના આઠ પહેોરમાંથી એક 
પહોર માદ કરી, ખાફીના સાતે પહોારનો સાધુચર્યાનો કાર્યક્રમ 
વિચારણા, ધ્યાન અને મનોનિગ્રહિ તપમાં જ ગોઠવાયેલેો રહેતો. એ 
વાતાવરણુ એટલુ બધુ સાસ્તવિકતામાં ઉંડુ, જિજ્તાસામાં વિશ્ચાળ, અને 
તપમાં ગંભીર રહેતુ કે તેમાં માર ( આસુરી ૬ૃત્તિ )ને પેસતાં ભારે 
સુશ્કેલી પડતી. ક્ષુદ્ર બાબતોની તકરારો, કશું નવું જનણુવાની બેદરકારી, 


દ્૦ પચુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 








અને પુરુષાર્થ ન ફર્વાતી આત્મહયા, તેમજ બીક અને પામરતાની 
આયા જે આજે ત્યાગિજવનના વાતાવરણુમાં છે, તે જે તે વખતે 
હોત તે! તે વખતે પણુ એવી દીક્ષાતો વિરોધ જરુર થાત. અથવા 
તે વખતે પણુ આજતી પેઠે દીક્ષાએ વગોવાત અને નિષ્કૂળ નત 
દોક્ષાના પક્ષપાતીઓની મુખ્ય નેમ ગમે ત્યાંથી ગમે તેતે પકડી કે 
મેળવીને દીક્ષા આપી દેવાની હોય, તે કરતાં પહેલી અને સુ'ખ્ય ફરજ 
તો એ ભગવાનના સમયનું વાતાવરણુ લાવવાની છે. જે દીક્ષાના 
પક્ષષાતીએ એ તપોમય વાતાવરણુ લાવવા લેશ પણુ મથતા ન હોય, 
અથવા ત્યારપછીના જમાનાનું પણુ કાંઈફ સાત્વિક, અભ્યાસમય અને 
કર્તવ્યશીલ વાતાવરણુ અત્યારે ઉભું કરવા મથતા ન હોય, અને 
માત્ર દીક્ષા આપવાતી પાછળ જ ગાડા યઈ જય તો સમજવુ જેઈ એ 


ક તેએ પોતે જ દીક્ષા આપ્યા છતાં દીક્ષાનો પાયો હચમચાવી રલા 
છે, અને પોતાના પક્ષ ઉપર્‌ મૂળમાથી જ કુઠારાધાત કરી રલ્યા છે, 


જે તેએ પોતાની આજુબાજુના વાતાવરણુ તરફ, અને પોતે જે 
વાતાવરણુમા રહૈ છે અને ઉછરે છે તે તરફ સહેજ પણુ આંખ 
ઉઘાડીને ન્નેશે તો તેમને જણાયા વિના ર્નાહે રહે કે અત્યારે દીક્ષા 
લેનાસએ। હક્નરા કા ન આવે ? પણુ તેમને દીક્ષા આપવામાં ભારે 
જોખમદારી છે. ખાસ કરીતે બાળકો, તરુણા! અને યુવકદપતીએ ને 
દીક્ષા આપવામાં તો ભારે જેખમ છે જ, એક જ વસ્તુ જે એક 
વાતાવરણુમાં સહેલી બને છે તે જ બીજ અને વિરોધી વાતાવમ્ણુમાં 
અસાધ્ય અને મુસ્કેલ થાય છે. 

આપણે જાણીએ છીએ કે આજે કન્યાઓ અતે કુમારને 
સાથે શિક્ષણુ આપવાનો કોયડો કેટલો મુશ્કેલ છે. આ મુસ્કેલીનુ 
કારણ થું છે * શિક્ષકો, શિક્ષણુસ્થાના અને શિક્ષણુના વિષયો 
એજ એ ગૂચનું કારણુ છે. જે શિક્ષકો સાચા જ ત્રડષિ હેવ, 


શિક્ષણના વિષયો! જીવનસ્પર્શી હોય અતે તેનાં સ્થાનો પણુ મોહક 
ન હોય તો. સહશિક્ષણુના કઠણુ દેખાતો કોયડો જૂના આશ્રમોના 


માતાની પેઠે આજે પણુ સહેલો લાગે. એ જ ન્યાયે 





વિશ્વમાં દીક્ષાનું સ્થાન હ્૧ 


એક વાતાવરણુમાં જે દીક્ષા સહૅલાઈ થી સફળ થઈ શકતી તે જ 
દીક્ષા આજના તદ્ન વિરોધી વાતાવરણમાં, ભારે પ્રયત્ન છતાં સફળ 
બનાવવી લગભગ અશ્ચકંય ચઈ ગઈ છે. મનુષ્યનું શરીર, તેનું મન અને 
એને! વિચાર એ ખધુ વાતાવરણુનું સ્થૂળ અને સુદ્દમ રૂ૫ જ છે. 
આજના ત્યાગીઓના વાતાવરણુમાં જઈ આપણે જેપ્રએ તો આપણને 
નેવા રું મળે? ફ્ક્ત એકવાર અતે તે પણુ ત્રીજે પહોરે આહાર 
લેવાને ખદ્લે, આજે સૂર્યના ઉદયથી અસ્ત સુધીમા શ્સને'દ્રિયને 


ક'ટાળા આવે એટલીવાર અતે એવી વાનીઓ લવાતી ન્તેવાય 
છે. જાણે કેમે કરી વખત જતા જ ન હોય તેમ દિવસે 
કલાકોના કલાક્રે સુધી નિદ્રાદેવી સત્કારાતી જનેવાય છે, અમુકે તે કર્યુ 
અતે અમુક્ટે પેલુ કર્યું, મે આ કર્યું અને પેલુ કર્યુ, અમુક આવે છે 
અને પેલે તેવા છે, એ જ આજને મુખ્ય સ્વાધ્યાય છે. બાર 
અંગનું સ્થાન અગિયારે લીધુ, અને અગિયારનું સ્યાન આજના 
વાતાવરણુમાં છાપાઓએ-ખાસ કરી ખડનમડનનાં એકખીન્નને 
ઉતારી પાડવાના છાપાંઓએ-લીધેલુ છે. પોષણ, પાર્સલ અને બીજી 
તેવી જરુરિયાતની ચીન્નેના ઢગલાએ। તળે બુદ્ધિ, સમય અને ત્યાગ 
એવા દબાઇ ગયેલા દેખાય છે કે તે માથુ' જ ઉચકી શકતા નથી. 
જ્ત્તિસાનુ વહેણુ એકખીશ્નના વિરોધી વગેના દોષોની શોધમાં વહે છે. 
જગતમા શું નવુ બને છે, શુ તેમાંથી આપણે મેળવવા જેનુ છે, 
કયાં બળા આપણે ફે'% દેવા જેવાં છે, અને કયાં બળે પયાવ્યા 
સિવાય આજે ત્યાગને જીવવું કઠેણુ છે, આપણે ડ્યાથી કયાં આવ્યા 
છીએ, અને કયાં ખેસીને શું કરી રલ છીએ, આજના મહાન પુરૃષો 
અને ઞતો કેોણુ છે, તેમની મહત્તા અતે સંતપણાનાં શાં કારણે 
છે, આજે જે મહાન વિદ્દાતો અતે વિચારકો ગણાય છે, અને 
જેને આપણે પોતે પણુ તેવા માનીએ છીએ તે શા કારણ, એ 
ખૂધુ' જોવા જણુવાની અને વિચારવાની દિશા તો આજના ત્યાગી 
વાતાવરણુમાં લગભગ બંધ થઈ ગયા જેવી છે. આજતો કે! સાધુ 








લર યઝુણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 


દુનિયામાં સૌથી મહાન ગણાતા, અને હન્નરો માઇલથી જેતે નનેવા, 
જેની સાથે વાતચીત કરવા, હજરો માણુસો, લાખા રૂપીઆ ખર્ચ 
કરી આવે છે એવા સાબરમતીના સંત પાસે જઈ શકે એવુ વાતાવરણુ 
છે ખરુ ! મળવાની, ચર્ચા કરવાની અતે કાંઇક મેળવવાની અથવા 
આપવાની વૃત્તિવાળા આજને! કોઇ સાધુ, ગાધીજી, નહેરુ કે પટેલના 
ત'ખુમાં જવાની હિંમત કરે એવુ વાતાવરણુ છે ખરુ ? ઉચામાં 
ઉચા ગણાતા ઝ્રોફેસરાતે ત્યાં ઈચ્છા ૭તાં શીખવા માટે આજનો 
%્રાઈ આચાર્ય કે પન્યાસ જ૪ શકશે ખરે ? જવનની સાધનામાં 
પુષ્કળ ઉડાણુ કેળવેલ અરવિંદ સાથે પોતાતી જ ચર્યામાં રહી બે 
દિવસ ગાળવા ઇચ્છનાર્‌ જૈન સાધુ પાછ્ઠે આજના જેન વાતાવરણુમાં 
નિર્ભય રહી શ્ઞકશે ખરે! ? દારૂતે પીઠે, વિલ્લાસનાં ભવને।માં અને 
મૂર્ખામીના બજરેમાં જવાને આજતું વાતાવરણુ જેટલા ડ્રમાણુમાં 
સાધુઓને રોકે છે તેટલા જ-ખરેખર તેટલા જ પ્રમાણુમા-આજનું 
વાતાવરણુ ત્તેનસાધુએતે છુટથી જગતનાં ખુલ્ઘાં વિદ્યાલલોમાં અભ્યાસ 
કરવા જતા, જગતના મહાંન પુરૃષો સાથે મળવા હળવા અતે ખામ 
કરી તેમનો સહવાસ કરવા જતા અને પોતાના ૬ વિષયમાં 
અસાધારણુ વિદ્ત્તા ધરાવનાર પ્રોફેસરોના પાસમાં ખેસી, તેમને ઘેર 
શિખવા જતા રેક છે, એ વાત જેનેથી ભાગ્યે જ અન્નણી છે. 


કેવળ હકીકત રજુ કરવા ખાતર માત્ર મધ્યસ્થ દણ્ઠિથી (લ બાણુ 
અને નિદ્રાનો નને કોઈ આક્ષેપ કરે તો તેની પરવા ન કરીને પણુ ) 
થાડાક અનુભવો ટાંકુ. જેવા અનુભવો બીજને પણુ હશે જ. “ યગ- 
ીડિયા' વાંચવાની તા યોગ્યતા ન હોવાથી તેની વાત જતી કરીએ, 
પણુ “ નવજીવન 'તે લ્યો. જે નવજીવનને વાંચવા હજરો માણુસ તલસે 
અને જેના વિષય નણુવા મોટામોટા ધામિકો અને વિદ્દાનો પણુ 
ઉત્સુક રહે તે નવજીવનને અડતા અને ષોતાના મ'ડળમાં લાવતાં 
ધણુ આચાર્ચો. અને સામાન્ય સાધુએ। ડરે છે. કરાઈ ઉતાવળીઆ 


હે 
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સાધુએ નવજીવન હાથમાં લીધુ હોય તો, એને જેઈ એની પાસેના 
ખીન લાલચોળ થઈ નય છે. એક વિદ્દાન ગણાતા સાધુના શિષ્યે 
મને કહ્યું કે મતે વાંચવાની તો ખૂખ જ ઇચ્છા થાય છે પણુ ધણ 
માસિકા અતે ખી પત્રો મગાવુ તો મારા ગુરુ બહુ જ નારાજ 
ચઈ જય છે. એક પ્રસિદ્ધ આચાર્યે” એકવાર મતે કલ્લુ કે ગાંધીજને 


મ? 


મળવું કેમ શ્ઞગ્ય બને? મે' કક્ષુ ચાલે! અયારે જ. તેમણે નત્ર છતાં 
ભીરુ ધ્વનિથી કહ્યુ” કે અલખત્ત તેમની પાસે જવામાં તો અડચણુ 
નથી-મને અંગત વાધા જ નથી. પણુ લેકે શું ધારે? એકખીન્ન 
જણીતા આચાર્યને તેવી જ ઇચ્છા થઈ ત્યારે આડકતરી રીતે 
ગાધીજને પોતાની પાસે આવવા ગેોઠેવણુ કરી. ખીજ કેટલાય સાધુઓ 
પ્રામાણિકપણે એમ જ માને છે કે હા એ સારા માણુસ છે, પણુ 
કાંઈ સાચા ત્યાગી જેનસાધુ જેવા કહેવાય ? સે'કડો સાછુએ અને 
સાધ્વીએ અમદાવાદ અને મુબાપ્માં રહે છે. ગાંધીજ પણુ ત્યાં 
નજીકમાં હોય છે; ૭તાં જણે ત્યાગીવેષ લેવો એ કોઈ એવો ગુન્હા 
છે કે પછી તેએ ગાંધીજ કે ખીન્ન તેવા પુરુષની પાસે અથવા 
તેઓની સભામાં જપ્ટતે કશે જ સાત્વિક ફાળા પણુ લઈ કે આપી 
ન શકે ? જે ત્યાગીએ ધર્મસ્થાન કહેવાતા પોતાના ઉપાશ્રયમાં 
સુકર્દ્માઓની પેર્વાઈ કરે, સસારીને પણુ શરમાવે એવી ખટપટોમાં 
વખત ગાળે, તદ્ન નિવૃત્તિ અને ત્યાગનો ઉપદેશ દઈ, પાછા પાટથી 
ઉતરી પોતે જ કથાકુયલીમાં પડી “નય, તે ત્યાગીએના ચરણુમાં 
ખેસનાર પેલા બાળદીક્ષિતા, જણેઅજાણૅ એ વાતાવરણુમાંથી ચું 
શીખે એનો કેઈ વિચાર કરે છે ખરુ? તેમતી સામે શખ્દગત 
આદશ ગમે તે હો, પણુ દશ્ય અને જગતોા આદર્શ અત્યારે શે 
હોય છે એ કોઈ જુવે છે ખરુ! જેતે પોતે વિઠ્દાન માનતા હોય 
ગએવા આચાર્ય કે સાધુ પાસે તેમનાથી જુદા ગચ્છના આચાર્ય કે સાધુ 
ઈચ્છા છતાં ભ્રષુવા જઈ શકે, એટલી ઉદારતા આજના વાતાવર્ણુમાં 
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છે ખરી ? પોતાની વાત બાજુએ મુકે! તો ય પોતાના શિષ્યો સુદ્ધાંને 
બીન જુદા ગચ્છ કે સેધાડાના વિદ્દાત સાધુ પાસે શીખવા મોકલે એવું 
આજે વાતાવરણુ છે ખરુ: સાધુતી વાત જવા દો, પણુ એક સાધુના 
રાખેલ પ"ડિત પાસે બીજ સાધુના શિષ્યો છુટથી ભણુવા જઈ શકર 
છે ખરા ? એક મહાન મનાતા સરિના તાકિક પ'ડિતે સાંજ્ને વખતે 
પુરાતત્ત્ત મદિરમાં આવીને કહ્યુ* હતુ કે ઘણા દિવસ યયા આવવાતી 
ઈચ્છા તો હતો, પણુ જરા મહારાજજનતેી ભય ઘતા. એ જ 
સરીશ્વરના ખીજ સાહિત્યશાસ્ત્રી પડિતે મારા મિત્રને મળ્યા પછી 
કહ્યુ કે “ હુ તમારી પાસે આવ્યો છુ એ વાત મહારાજજી ન્નણુવા 
ન પામે.' હુ કબુલુ છુ કે આ મારુ વર્ણુન સર્વને એક સરખુ લાગુ 
નથો પડતુ. પણુ આ ઉપરથો એટલુ જ કહેવા માચુ* છુ કે આજનું 
આપણુ ત્યાગી વાતાવમણુ કેટલુ સકુચિત, કેટલુ બીકણુ અને કેટલુ 
જ્નાસાક્ન્ય જેવું ય ગયું છે. 

એક બાજુ ભગવાન મહાવીરના સમયનું તપામય વાતાવરણુ 
નથી, અને બીજી ખાંજીુ આજે દુનિયામા તથા આપણા જ દેશમા 
ખીજ જ્ગાશ્વે મળી શકે છે તેવુ ઉચ્ચ વાતાવરણુ પણુ આપણા 
દીક્ષિતાો સામે નથો. 

એવી સ્થિતિમાં ગમે તેટલી મહેનત કર્યા ૭તા પણુ, બાળ 
અને તરણુદોક્ષા જ નહિ પણુ આધેડ અને ૬ૃદહ્દદીક્ષા સુદ્ધાં ઈષ્ટ 
કૂળ કેવી રીતે આપી શકે એનો વિચાર કેઈ કરે છે ખરુ? હે ધાર 
હ કે જે આજના વાતાવર્‌ણુ અને પૂર્વ કાલીન વાતાવરણુને સરખાવી 
દીક્ષા આપવા ન આપવાને! વિચાર કરવામા આવે તે। ઝઘડે રહે 
નહિ કાંતો દીક્ષાપક્ષપાતીઓને પોતાનુ' સ'કુચિત વાતાવશ્ણુ વિશાળ 
કરવાની ફરજ પડે અને કાતો દોક્ષાના આગહ જ છેડવે! પડે, જે 
માતાએ સીકદર, નેપોલિયન, પ્રતાપ કે શિવાજી જેવા પરાકમીઓ 
જગતને આપવા હોય, તે માતાએ સ'યમ કેળવે જ છુટકો છે. અથવા 











હટ 
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એવી ભેટ ધરવાની મહત્ત્વાકાંક્ષા છોડે જ છૂટકો છે. આપણો ગુડુવર્ગ 
આળદીક્ષા મારફત જે સમાજ, રાષ્ટ્ર ક્રે જગતને કાંઈ અને કાંપ 
આપવા જ માગતો હેય તો તેણે પોતાના જીવનમાં અસાધારણુ 
ત્યાગ, વિશ્ચાળ ત્તાન અને ચિત્તની વ્યાપક ઉદારતા કેળવે જ છૂટકે છે, 
અને તે માટે તેમને આજનુ વાતાવરણુ ખદલ્યા વિના ચાલી થકે 
તેમ જ નથી. એટલે ઝધડે દીક્ષા આપવા ન આપતાને નથી પણુ 
અત્યારના ક્ષુદ્ર વાતાવરણુને બધ્લવા ન બદલવાતે। છે. મ્હાડેથી એમ 
તો કહેવાય જ નહિ કે અમારી પરિસ્થિતિ અને અમારું વાતાવરણુ 
*ટલુ ક્ષુલ્ક છે ( ને કે સહુ મનમાં તો ન્નણે જ છે ) એટલે બહારથી 
દીક્ષા આપવાની વાતો! થાય છે. 


“વિશ્વમાં દીક્ષાનુ સ્થાન શુ છે' એ પ્રશ્નનો ઉત્તર વાતાવરણમાં 
છે. ને ત્યાગીઓને રહેવા, વિચરવા, શીખવા, કામ કરવા અને 
આખી દિનચર્યા ગોઠવવાનું વાતાવરણુ ઉદાત્ત હોય તો, વીશ વર્ષના, 
દશ વર્ષના, અને પાંચ વર્ષના સુદ્ધાંતે દીક્ષામા સ્થાન છે. અને નને 
વાતાવર્‌ણુ એદી તથા ખીડણુ હોય તો, તેમા સાઠ કે એશી વર્ષને 
ખુઠ્ઠો દીક્ષા લઇને કાંઈ ઉકાળવાતો નથી, એ વાત ત્યાગીઓની 
સફળતા, નિષ્કૂળતાનો ઈ તિઠાસ આપણુને જણાવે છે. જગત આખામાં, 
અને ખાસ કરી આપણા દેશમાં અને સમાજમા તો ત્યાગીઓની 
ભારે જરર છે, સેવા માટે ઝખનાર આપક્્રસ્ત લોકો અને પ્રાણીઓને 
પાર્‌ નથી. સેવકે શોષ્યા જડતા નથી. ત્યારે પછી દીક્ષાનો વિરોધ 
કેવી રીતે હોઈ શકે? વિરોધ તો દીક્ષા લેનારમાં જ્યારે સેવકપણું 
મટી સેવા લેવાપણું વધી નય છે ત્યારે જ ઉભો થાય છે. એટલે 
દીક્ષાના પક્ષપાતીઓ જે તેના વિરોધીઓનુ મ્હોડું પ્રામાણિકપણે અને 
હમેશને માટે બધ જ કરવા માગતા હોય, અને પોતાના પક્ષતો 
ખરીદેલે ર્નાહે પણુ સાચો જ વિજય માગતા હોય તો, તેમની ફરજ 
એ છે કે તેએ દીક્ષાને સેવાનું સાધન બનાવે. કોઈ એમ ન કહે અને 
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ન સમજને કે સેવા સાથે દીક્ષાતા શો સંબધ ? જે દીક્ષાનો મૂછ ઉદેશ 
જવનશુદ્દિ હાથમાં હશે, અને તે માટેતો સતત પ્રયત્ન હરે તો દીક્ષાને 
સેવા સાથે કશે વિરોધ જ નથી; અતે જે એ મૂળ ઉદ્દેશ જવનમાં 
નહિ હોય, અથવા તે માટેતી તાલાવેલી પણુ નહિ હોય તો તેવી 
દીક્ષા જેમ ખીજની સેવા ર્નાહે સાધે, તેમ દીક્ષા લેનારની પણુ સેવા 
નિ સાધે, એ નિક્શક, એટલે જેમ હમેશાં બનતુ આવ્યુ છે તેમ 
આજે પણુ સેવા લેવા યોગ્ય વર્ગ મેટા હોવાથી સાચી દીક્ષાની સૌથી 
વધારેમાં વધારે ઉપયોગિતા છે. 


દીક્ષાના પક્ષષપાતીઓ જે આ વસ્તુ સમજવામાં એક રસ થઇ 
નય તો, હારો માબાપો પોતાના બે ખાળકોમાથી ઓછામાં એઓષ્ઠુ 
એકતે॥ સાધુને ચરણે ભાવપર્વાક ધર્યા વિના નહિ રહે. આજે છાત્રાલયોમાં 
અને વિઘ્યાલયોમા ખાળકે। ઉભરાય છે. તેમને માટે પૂરતી જ્ગ્યાએ 
નથી, માબાપો પોતાના બાળકને તેવે સ્થળે મૃકવા તલસે છે, અતે 
પોતાના બાળકને નીતિમાન તથા વિદ્દાન ન્નેવા ભારે તનમનાટ ધરાવે 
છે, એવી સ્થિતિમાં દીક્ષા આપનાર ગુરુવર્ગ નને પોતાની પાસે અપાર 
સાનતું, ઉદાત્ત નીતિનું અને જીવતા ચારિત્રનું વાતાવરણુ ઉભું ઝરે તો 
જેમ ગ્રહસ્થાતે વગર પૈસે અને વગર્‌ મહેનતે પોતાનાં બાળકોને 
તાલીમ આપવાની તક મળે, તેમ ગુરુવર્ગની પણુ ચેલાએની ભૂખ 
ભાંગે, પરતુ આજને દીક્ષાતી તર્ફ્રેણુ કરનારો તેના ઝધડા પાછળ 
ખુદ્ધિ અતે ધન ખર્ચનારો ગૃહસ્થ વર્ગ પણુ એમ ચોડેખુ' માને છે કે, 
આપણા બાળકો માટે સાધુ પાસે રહેવું સલામતીવાળું કે લાભદાયક 
નથી. ને તેઓને ચુરુવર્ગના વાતાવર્ણુમાં વિશાળ અને સાચાં સાન 
દેખાતાં હોય, અકૃત્રિમ નીતિ દેખાતી હોય તો તેએ ખીન્નના નહિ તે 
પાતાના અને વધારે નહિ તો એક એક ખાળકને ખાસ કરી પોતાના 
માનીતા ગુરૃતે ચરણે ફાં ન ધરે ? આને। ઉત્તર શે છે એ વિચાર્વામ 
આવે તો આજે દીક્ષાની ઉપયોગિતા શી છે એતું ભાન ચાય. 








વિશ્વમા રક્ષાનું સ્થાન ૯૭ 

જે વસ્તુ વધારે પ્રમાણુમા અને વધારે વખત સુધી, અથવા 
તો વધારે ઉંડાણુયી જગતને ઉપચોગી હોય તે જ ટકી અને જાવિત 
રહી શકે છે. એટલે આપણે દીક્ષાને ટકાવી તેમ# સજીવ રાખવી 
હેય તો આપણા ધર્મ એને ઉપયોગી બનાવવાનો છે. એની 
ઉપયાગિતાની ચાવી જનસમાજ અને લોકની સેવામાં, તેમને માટે 
ખપી જવામાં, અને સતત અંતર્ઝુ'ખ રહેવામાં છે; નને અંતર્જીવન 
વિકસિત થાય અતે સેવામાર્ગ વિસ્તરે તો કેઈઈ પણુ વખતે ન હોય 
તે કરતા પણુ વધારે આજે દીક્ષાની ઉપયોગિતા છે, આખુ વિશ્વ જ 
સાચી દીક્ષા ઉપર ટકી અને સુખી રહી શકે. 


આ ચચા માત્ર દોષદર્શન માટે નથી પણુ વસ્તુસ્થિતિ રજી 
કરી આજનુ ત્યાગી વાતાવરણુ પુનર્વિધાન માગી રહ્યુ' છે એ દર્શાવવા 
પૂરતી છે. હવે પુનર્વિધાનનેો પશ્ચ આવે છે, પણુ ને દીક્ષાની સામાન્ય 
[હિમાયત કરનાર ખતન્નપક્ષકારા, ખાસ કરી ગુરુઆ આ વસ્તુ સમજ 
લે તો તેમતી વિચારણામાથી પુનર્વિધાનનું ખોખુ' ઉભુ થશે અને 
કદાચ તેઓ માગશે તો પુર્નાવિધાન પરત્વે બઠારથી પણુ તેઓને 
પ્રેરણા મળી આવશે. આપણે જાણીગે છીએ કે જે વસ્તુ મેળવવાની 
ઉત્કટ ઝ ખના હોય છે તે વસ્તુ મળ્ધા વિના કદો રહેતી નથી. તેથી 
પુનવિધાન કેવું હોવુ નનેઇએ એ ભાગ જાણીને જ છેડી ૬ઉ ષું. એ 
એક સ્વત'ત્ર ભાષણુને! વિષય છે. 
તા. ૨૬-૮-૩૦ સુખલાલ. 





સજ્ઞાનસસ્થા અને સઘસસ્થા 
તથા તેનો ઉપયોગ 


જ્યા માનવ નત છે, ત્યા જ્ઞાનનો આદર સહજ હાય જ છે, 
અને જરા એછે હોય તો એને જમાવવે। પણુ સહેલ છે. હિંદુસ્તાનમાં 
તા જ્ઞાનની પ્રતિદ્ટા હશ્નરા વર્ષથી ચાલી આવે છે. લાહ્મણુ અને 
શ્રમણુ મપ્રદાયની ગગાધારાએ। માત્ર વિશાળ જ્ઞાનના પટ ઉપર જ 
વહેતી આવી છે, અને વહે ન્નય છે. ભગવાન મહાવીરનુ તપ એટલે 
ખીજી કાંઈ જ નહિ પણુ જાનની ઉડી શોધ, જે શોધ માટે એમણે 
તન તોડચુ , રાત દિવસ ન ગણ્યા, અને તેમની જે ઉડી શોધ નણુવા, 
માભળવા હ#રો માણસોની મેધતી તેમની સામે ઉભરાતી, તે શોધ 
એ જ ઝાન, અને એના ઉપર જ ભગવાનના પથનુ મડાણુ છે. 


ભગવાનના નિર્વાણુ પછી, એમના અતુભવન્નાનનો આસ્વાદ 
લેવા એકત્ર થચેલ, અથવા એકત્ર થનાર, હાર માણુસો એ સ્તાન 
પાછળ પ્રાણુ પાથરતા. એ સાને શ્રત અતે આગમ નામ ધાર્ણુ કર્યું, 
એમા ઉમેરા પણુ થયા, અતે સ્પણ્તાઓઆ પષ્‌ ચતી ચાલી, જેસ જેમ 
એ શ્રત અને આગમના માનસરોવરને કિનારે જિત્ઞાસુ હસો! વધારે 
અને વધારે આવતા ગયા, તેમ તેમ એ સાનને મહિમાં વધતો 
ચાલ્યો: એ મહિમાની સાથે જ એ સ્તાનને મરત કરનાર એનાં સ્થૂળ* 
સાધનોનો પણુ મહિમા વધતો ચાલ્યો, સીધી રીતે ત્તાન સાચવવામાં 
મદદ કરનાર, પુસ્તક પાનાં જ નહિ પણુ તેના કામમાં આવનાર, 
તાડપત્ર, લેખણુ, શાહીનો પણુ જ્ઞાનના જેટલો જ આદર થવા લાગ્યો. 
એટલુ જ નહિ પણુ એ પોથી પાનાનાં બધતો, તેતે રાખવા મૃકવા 
અને બાધવાનાં ઉપકરણો બહ્‌ જ સત્કારાવા લાષ્યા. જ્ઞાન આપવા 


સાનસ સ્થા અને સ'ઘસ સ્થા લ્લ 


અને મેળવવામાં જેટલું પુષ્ય કાર્ય, તેટલું જ સાનનાં સ્થૂળ ઉપકરણોને 
“આપવા અને લેવામ! પુણ્ય કાર્ય મનાવા લાગ્યું. 

સાનમ્રાપ્તિ અનેક માટે તપો! થોજયાં હતાં. એવાં તપો વધારે 
જાહેરમાં આવે, અને ચોમેર સાનનુ આકર્ષણુ વધે, એટલા માટે 
સોટા મોટા જ્ાનતપના ઉત્સવા અને ઊજમણાંએ। ચો”્યા, તેની અનેક 
જાતની પૃન્નએ રચાઈ, ગવાઈ અને તેને લીધે એવુ વાતાવરણુ ખની 
ગયું કે, જનનો એકેએક બગ્ચો એમ વગર ભણે સમજવા મડી 
ગયો કે, “કરોડે જ્વવનાં પાપ, એક જ પદના કૈ, એક અક્ષરના 
સાનથી, બળી શષ્ઠે છે.' 

આ જ્ઞાનની ભક્તિ અને મહિમામાથી, જે એકવારના વ્યક્તિગત, 
અને જતે ઉપાડી શકાય એટલા જ, સાછુએના ખ'ભે અને પીઠે 
ભડારો લટકતા, તે બીના કારણો ઉપરિથત થતા, મોટા બન્યા અને 
ગામ તથા શહેરમાં દૃશ્યમાન ચયા, એક ખાજુ રાસુસમ્રહ અનૅ 
લખાણુને! વધતો જતો મહિમા અને ખીજી ખાજી સગ્રદાયોની જ્ઞાન 
વિષેતી હરીકાધએ, આ બે :1*છ તે લાધે પહેલાની એફવારની મોઢે 
ચાલી આવતી ત્તાનત્રસ્થા આખી જ કે*વાઈ ગઈ, અને મોટા મોટા 
ભડારરૂપમા દેખા દેવા લાગી. 

દરેક ગામ અને શહેરના મધને એમ લાગે જ કકે અમારે યાં 
સ્ાનભ'ડાર હોવા જ જેઈએ. દરૈક ત્યાગી સાધુ પણુ જ્તાનભ ડારની 
રક્ષા અતે વૃદ્ધિમાંજ ધર્મની રક્ષા માનતો થઈ ગયો. પરિણામે 
આખા દેશમાં, એક છેડૅથી બીન છેડા સુધી જેન જ્તાનસ'સ્થા, 
ભ'ડારરૂપે વ્યવસ્થિત થઇ ગઇ. ભડાર પુસ્તકોથી ઉભરાતા ચાલ્યા. 
પુસ્તકોમાં પણુ વિવિધ વિષયોનું અને વિવધ સપ્રદાયોનુ જ્ઞાન સંઘરાતું 
ગયું. સધના ભ'ડારો, સાધુના ભ'ડારો, અને વ્યક્તિગત માલિકીના 
પણ્‌ ભડારો એમ ભગવાનના શાસનમાં ભડાર, ભડાર અતે ભ'ડાર જ 
થઈ ગયા. એની સાથે જ મેટા લેખક્વગે ઉભા થયો, લેખનકળા 
વિકાસ પામી, અને અભ્યાસી વગે પણુ ભારે વધ્યો. છાપાની કળા 











૧૦૦ પચુણું પર્વનાં વ્યાખ્યાને 








અદી આવી ન હતી, ત્યારે પણુ કોઈ એક નવે ત્રથ રચાયે। કૈ તરત જ 
તેની સે'કડો નકલો યઇ જતી અને દેશના ખધે ખૂણે વિદ્દાનોમાં 
વ્હૅ'ચાઈ જતી. આ રીતે, જૈન સ'મદાયમાં જસતાનસ'સ્થાની ગગા 
અવિષ્ઠિ્નપણે વહેતી આવી છે. વદા, ઉધઇ અતે ઉદર તેમજ 
ભેજ, શરદી અને બીન્ન કુદરતી વિધવા જ નહિ, પણુ ધમાધ યવને 
સુદ્દાએ આ ભડાર ઉપર પોતાનો નાશકાર્ક પને ફેરવ્યો, હજારે 
ગ્રથો તદન નારાઃ પામ્યા, હજરો ખવાઈ ગયા, હુજરે રહ્ષકોની 
અને ખીજાએઓની ખેપરવાર્ધથી નબર ચઈ ગયા, છતાં ત્તાન તરફની 
જીવતી જ્નભક્તિને પરિણામે આજે પણુ એ ભારો એટલા ખધા 
છે, અને એમા એટલુ બધુ વિવિધ તેમ જ જૂનુ સાહિત્ય છે કે, તેરા 
અભ્યાસ કરવા માટે સેકડો વિદ્રાના પણુ એછા જ છે. પરદેશના 
અને આ દેશના, કોડીબધ શોધકો! અને વિદ્દાનાએ આ ભ'ડારે।!ની પાઠળ 
વર્ષો ગાળ્યાં છે, અતે એમાની વસ્તુ તથા એને પ્રાચીનરક્ષાપ્રબધ 
જોઈ તેએ ચકિત થયા છે. વષા થયા કે!ડીબધ છાપખાનાંઓને જેન 
ભડાર! પૂરતો ખોરાક આપી રહ્યા છે, અને હજી પણુ વર્ષો સુધી 
તેથી વધારે ખોરાક પૂરો પાડશે. 

ભડાર જેમ નામમાં તેમ સ્વરૂપમાં પણુ લવે બદલાયા છે. 
હવે પુસ્તકાલયે।, લાયબેરીએ, સ્ાનમ દિરા અને સરસ્વતીમદિરેનાં 
નામ તેઓએ ધારણુ કર્ય છે, અને કલમને ખદલે ખીખામાંથી લખાઈ, 
નવે આકારૅ બહાર પડતાં જાય છે ભ'ડારાની જૂની સ'ત્રાહક શક્તિ 
હજ પુસ્તકાલયામાં કાયમ છે. એટલું જ નહિ પણુ તે, જમાનાના 
શાનપ્રચાર સાથે વધી છે. તેથીજ આજનાં જૈન પુસ્તકાલયો જૂના 


જૈન શ્રથો ઉપરાંત આધુનિક, દેશી, પરદેશી અતે બધા સ'પ્રદાયોના. 
સાહિત્યથી ઉભરાતા ચાલ્યા છે. 


સાણણુ સ પ્રદાયના અને જેન સપ્રદાયના ભડાર વચ્ચે એક 
ફેર છે, અને તે એ કે બાહ્મણુના ભ'ડારે! વ્યક્તિની માલિકીના હોય 
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છે જ્યારે જેન ભડાર બહુધા સ ધતી માલિકીના જ હોય છે, અને 
કેવચિત્‌ વ્યક્તિતી માલિકીના હોય, ત્યાં પણુ તેનો સદુપયોગ કરવા 
માટે તે વ્યક્તિ માલિક છે. અને દુરુપયોગ થતો હોય ત્યાં મોટે ભાગે 
સધની જ સત્તા આવીને ઉભી રહે છે થાહ્મણો આસો! મહિનામાં જ 
પુસ્તક્રામાંથી ચોમાસાને ભેજ ઉડાડવા, અને પુસ્તકોની સાર્સ'ભાળ 
લેવા, ત્રણુ દિવસનું એક સરેસ્વતીશયન નામનુ પર્વ ઉજવે છે, જ્યારે 


જતે કાર્તિક શુદિ પ'ચમીને ત્તાનપચમી કઢી તે વખતે પુસ્તકો અને 
ભ'ડારાને પૂજે છે, અતે એ નિમિત્તે ચોપમાસામાથી સભવતો બગાડ 


ભડારમાંથી દૂર કરે છે. આ રીતે જેન સાનસસ્થા જે એકરાર 
માત્ર મૌખિક હતી, તે અનેક ફેરફાર પામતા પામતા, અનેક ઘટાડા 
વધારા, અને અતેક વિવિધતા અનુભવતા અનુભવતાં, આજે ગર્ત રૂપે 
આપણી સામે છે. 

પરતુ આ બધુ વારસાગત હોવા છતાં અત્યારે, જમાનાને 
પહોચી વળે તેવા અભ્યાસી વર્ગ એ ભડારોાની મદદથી કોઈ ઉભો 
થતો નથી. પ્રાચીન અને મધ્યકાળમાં જે ભગરોએ, સિહ્ધસસેન અને 
સમતભદ્ર, હરિભદ્ર અતે અલક, હેમચ% અને યશોવિજયને જન્માવ્યા, 
તેજ ભ'ડારો અને તેથીએ મોટા ભડાર વધારે સગવડ સાથે આજે 
હોવા છતાં, અત્યારે વિશિણજ અભ્યાસીને નામે સીંડુ છે. કોઇને જણે 
સગ્રહ સિવાય ખીજ ખાસ પડી જ ન હોય તેમ અત્યારની આપણી 
સ્થિતિ છે. ખે એક અપવાદને બાદ કરીએ તો આ ત્તાનસ સ્થાને 
વાર્મો સભાળી રાખનાર, અને ધરાવનાર ત્યાગી વર્ગ જણે તુણ્િમાં 
પડી ગયો છે, અને અત્યારના યુગની સામે તેમની જ્ઞાન દષ્ટિએ કેટલી 
મોટી જવાબદારી છે, એ વાત જ છેક ભૂલી ગયો છે, અથવા સમજી 
રાકયો। નથો, એમ કેઈ પણુ આખા સાધુવર્ગના પરિચય પછી કલ્રા 
વિના ભાગ્યે જ રહી શકે. 

આ લડારેનો ઉપયોગ અભ્યાસીએ સર્જવામા જ ખરે હોઈ 
શકે. અયારસુધી જે એતી સ્થૂળપૂન્ન થઈ, તેણે હવે અભ્યાસનું રૂપ 
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2. 325: 35922555 
બ્રારણુ કરવુ જેઈ એ. સાધુવર્ગ એ વસ્તુ સમજે તો ગૃહસ્થો પણુ એ 
દિશામાં પ્રેરાય અતે આપણો વારસે। બધે સુવાસ ફેલાવે, 
અત્યારે જે કેટલાક ખડ ભ'ડારે છે, એક જ ગામ કે રાહૅરેમા 
અનેક ભડાર છે, એક જ સ્થળે એફ જ વિષયનાં અતેક પુસ્તકો 
તા, પાછાં વળી તેના અનેક પુસ્તકો લખાયે જ જવાય છે, અથવા 
સધરે જ જવાય છે, તે ખધાનો ઉપયોગની દષ્ટિએ વિચાર કરી એક 
%ૃદ્રસ્થ ભડાર તે તે સ્થાને બનવો નનેઈ એ. અને દરેક ગામ કે 
ચહેમ્ના કેદરસ્થ ભડાર ઉપરથી, એક મહાન સરસ્વતીમદિર ઉભુ 
થવુ જેઈ એ, કે જ્યા કોઈપણુ દેશ-પરદેશનો વિદ્ઞાન આવી અભ્યાસ 
કરી “કે, અને તે તન્ક આવવા લલચાય લડન કે બર્ધિનની 
લાયબ્રેરીન જૈગ્વ એ મુખ્ય સમ્સ્વતીમદિરને મળે અને તેની અંદર્‌ 
અનેક જાતની ઉપમે'ગી કાર્યશાખાએ ચાલે, જેના દ્રારા ભણેલ, 
અભણ, સમગ્ર જનતામાં એ સાનગ'ગાના છટા અતે પ્રવાહો પહોચ, 


આટલુ આપણા ત્યાગી ગુરએ ન કરે તો તેએ ઈચ્છશે છતા 
તેમનામાંથી આલસ્વ, કૅલેરા અને ખીનજવાબદારી જીવન ફદી ૦૮ 
જવાનાં નવ. તેથી સાધુતાને જવતી કરવા આ ભ'ડારોના જ્વત 
ઉપયોગમા જ જ્યવસ્થિત રીતે સાધુવગે નિયત્રણુપૃર્વક અને પચ્છાપવક 
એક પણુ ક્ષણુનો વિલ કર્યા સિવાય ગોઠવાઈ જવુ જેદએ જેમના 
પૂર્વજોએ ખભ માનતી કાવડતો ભારેમાં ભારે ખાનને લાકડીને ટેકે 
ઉપાડી, પગપાળા ચાલી કેડ વળી જાય તાસુધી અને ધોળા આવે 
ત્યાસુધી જહેમત ઉઠાવી છે, અને એકેએક જણતે તાજા જ્ઞાનામૃત 
પાવાની કોશીષ કરી છે તે સાધુવર્ગને મારા જેવા ક્ષુદ્ર સ્ઞાનપિપામુ - 
સેવકે એમને વારસાગત કાય જમાનાની રીતે બજાવવા માટે એમને 
વિનવણી કરવી, એમાં તો વિનવણી કરનાર, અતે વિનવાતા વગ, 
બનેનુ અપમાન છે. હુ મારું પોતાનુ અપમાન જ ગળી જઉ તો 
પણુ એ ત્તાનગંગાવાહીઓનું અપમાન સહી શકાય નહિ, તેથી. 
તેએ આપોઆપ સમજી જઈ વિનવણીને નિરર્થક સાબીત કરે, 
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સ'ઘસ'સ્થા--ઠવે આપણે વિષયના ખીશ્ન ભાગ તરફ 
વળીએ જેતા ખબોદ્ધો અને ખીજ આજીત્રક જેવા શ્રમણુ 
પથેની પેઠે વર્ણુવ્વવસ્યામાં નથી માનતા. એટલે એમને વર્ણના 
નામ સામે કે વિભાગ સામે વાધો નથી, પણુ એ વર્ણુવિભાગતે તેએ! 
વ્યાવહારિક કે આધ્યાત્મિક વિકાસમાં ગધનરૂપ માનવાને ના પાડે છે. 
આાહ્મણુમપ્રદાય વર્ણુવિભાગમાં વ્હેચાયલે અને બધાયલો છે. એમા 
જયારે વર્ણુવિભાગે વ્યાવહારિક અને આધ્યાત્મિક વિકાસ સાધવામાં 
બધન ઉભુ કર્યું અને આય માનવાના માનસિક વિકાસમાં આડ 
ઉભી ફરી ત્યારે ભ્રગવાન મહાવીરે એ આડ ફે'ી દેવા, અતે સામ્યવાદ 
સ્થાપવા ખુદ્ધના જેટલે જ પ્રયત્ન કર્યા. 

જેએ જેએ ભગવાન મહાવીરના અનુગામી થતા ગયા તેએ! 
વર્ણનુ બધન ફેક્તા કે ઢીલુ તો કરતા જ ગયા, છતાં પોતાના 
પૂર્વજોના અને પાતાના જમાનાના બ્રાહ્મણુપથી પડોસીઓના કડફ 
વર્ણબધનેના સમ્કારાથી છેક જ અલિ'્ત રહી ન શકયા. એટલે વળો 
ખ્રાહ્મણુ પથે જ્યારે ન્‍્યારે નર પકડચુ , ત્યારે ત્યારે જેતા એ પ ચના 
વર્ણાભધનના ગૅસ્કારેથી કાંઈક રીતે અને કાઈક લેપાયા એકપામ 
વર્ણુબંધન સામેના જેનવિરે।ધે, ખાહ્મણુપઃ(થ ઉપર સીધી અસર કરી 
અને તે પથના વર્ણાંગધન સસ્કારે કાઈક મોળા પાડવા, અને 
બીજે પાસ ભાહ્મણુપથના વર્ણષાબધન વિષેના દઢ આગ્રહે જેનપ થ 
ઉપર અમર પાડી, જેને લીધે ઈચ્છાએ કે અનિન્છાએ, એક અથવા 
ખાજે રૂપે, જેન લેક્ામા વર્ણાસસ્કારોનુ કાઈક વાતાવરણુ આવ્યુ. 
આ રીતે વર્ણુબધનના વિરોધી અને અવિરોધી બ ને પક્ષા એકબાંક્ન 
સાથે લડતા, અફળાતા, છેવટે એકખીન્નની થોડીધણી અસર લઉં, 
સમાધાનીપૂર્વક આ દેરામાં વસે છે. 


આ તો ટુકમાં એતિહાસિક અવલોકન થયુ. પણુ ભગવાન 
મહાવીરે ન્યારે વર્ણબ'ધનનો છેદ ઉડાડી મૂડયો ત્યારે, ત્યાગના 
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દણિબિદુ ઉપર પોતાની સસ્થાના વર્ગો પાડયા, મુખ્ય ખે વર્ગ: એક 
ઘરબાર અને કુટુંબકબીલા વિનાનો ફરતો અનગાર વર્ગ. અતે ખીન્ને 
કુડુંબકબીલામા રાચનાર્‌ સ્થાનબદ્દ અગારી વર્ગ. પહેલો વર્ગ 
પૂર્ણત્યાગી. એમાં સ્ત્રી અતે પુરૃષ બન્ને આવે, અને તે સાધુસાષ્વી 
કહેવાય, ખીજે વર્ગ પૂર્ણા ત્યાગતો ઉમેદવાર. એમાં પણુ સ્ત્રી અને 
પુરષો બન્તે આવે અતે ત શ્રાવક શ્રાવિકા કહેવાય, આ રીતે ચતુવિધ સલ 
વ્યવસ્યા અથવા આહ્મણુપથના પ્રાચીન શખ્લ્નાો નવેસર ઉપયોગ કરી 
ચતુર્વિધ વર્ણ્‌“વવસ્થા શરૂ ચઈ. સાધુસથતી વ્યવસથા સાધુએ કરૈ, એના 
નિયમો। એ સ ધમા અત્યારે પણુ છે, અતે શાસ્ત્રમાં પણુ બહુ સુદર અને 
વ્યવસ્થિત રીતે મૂકાયલા છે સાધુસવ્ર ઉપર શ્રાવકસધતો અંકુશ 
નથી એમ કોઇ ન મમજે. પ્રતયેક રનારવેવાદ સારુ કાર્ય કરવા સાધુ- 
સબ્ર સ્વતત્ર જ છે. પણુ કયાય ભૂલ દેખાય, અથવા તો. મતભેદ 
હોય, અથવા તે] સારા કાર્યમા, પણુ ખાસ મદદ્તી અપેક્ષા હોય 
ત્યા સાધુસ'થે પોતે જતે જ શ્રાવકસધને। અંકુશ પોતાની ઈચ્છાથી 
જ સ્વીકાર્યો છે. એ જ રીતે શ્રાવકસ'ધતું બારણુ ઘણી રીતે 
જુદુ' હોવા છતા તે સાધુસ ઘને અકૃશ રવીકારતા જ આવ્યો છે. 
આ રીતે પરસ્પરના સહકારથા અ બતે સધેો એકદર [હિતકાર્ય જ 
કેરતા આવ્યા છે 


મૂળમાં તો સ'ધના ખે જ ભાગ, અતે ધર્મની દષ્ટિએ મહાવીરનો 

એક જ સધ છતા ગામ અતે શહેર તેમજ પ્રદેમાના ભેદ પ્રમાણે, 
એ સધ લાખો નાના નાના ભાગમા વ્હેચાઈ ગયે, અતે વળી 
દુદે“્વથી પડેલા *વેતાંબર, દિગબર સ્થાતકવાસી જેવા ત્રણુ ફોટાએને 
એ લાખો નાનકડા સધ્રે સાથે ગુણીએ તો. અતેક લાખો! નાનકડા 
કડા યઇ જાય, દુધેવ ત્યાંથી જ ન અઢકયું પણુ ગચ્છ વગેરેના ભેદો 
પાટી તેણે એ નાના ડુકડાઓને આજના હિંદુસ્તાનના ખેડૂતોની 
ખેડવાની જમીનના નાના નાના ટુકડાની પેઠે વધારે અતે વધારે ભાગલા 


# 


ગ્ઝ્ઝ્સ્ઝ્ઝ્ઝ્ઝ્ઝ્ઝ્ઝ્ઝ્ઝ્ડઝઝડ્્ઝ્્ઝ્ઝ્્-ઝ્ક્ડઝ્ડઝઝ્્્્ઝડ 
સાનસંસ્થા અને સંઘસ સ્થા ૧૦૫ 








પાડી દીધા. આ ખધુ છતા જેન સમાજમાં કેટલાંક એવાં સામાન્ય 
તત્વો સુરક્ષિત છે, અને ચાલ્યાં આવે છે કે જેતે લીધે આખે! જેન 
સધ એકત્ર થઇ શકે, અને એક સાંકળમાં બધાઈ પ્રગતિ કરે જાય. 

એ સામાન્ય તત્તોમાં ભગવાન મહાવીરે વારસામાં આપેલી 
-અનેક વસ્તુઓમાંની શ્રેષઠ શાશ્વત અને સદા ઉપયોગી ખે 
વસ્તુએ આવે છે, એક અહિસાનતો આચાર અતે ખીજી 
વસ્તુ અનતેકાંતનો વિચાર. 

ભગવાન મહાવીરનો સધ એટલે પ્રચારક્સ'ઘ. પ્રચાર શેને ? 
તા ઉપલી ખે વસ્તુએનેો, અતે એ ખે વસ્તુઓની સાથે સાથે, અથવા 
એ ખે વસ્તુઓના વાહનરૂપે નાની મોટી બીજી અનેક વસ્તુઓને. 
છવે નાના નાના કટકાઓમા વ્હૅચાયલેો, અને વળી વધારે અને 
વધારે આજે વ્હે'ચાતો જતે જેનસ'ધ, પાતાના પ્રચારધર્મ ના ઉદ્દેશને, 
અને પ્રચારની વસ્તુતે સમજી લે, તેમ જ આ સમયમાં આ દેશમાં 
તેમજ સર્વત્ર લેક્રાની શી અપેક્ષા છે, તેઓ ચું માગે છે, એ 
વિચારી લે. અને લોકની એ માંગણી અહિંસા તેમજ અતેકાંતદ્દારા 
કેવી રીતે પૃરી પાડી શકાય, એતે! અભ્યાસ કરી લે તો હજીએ એ 
સધ એ તત્ત્વા ઉપર અખ'ડ રહી શકે, અને એનુ બળ ટકી ચક્રે. 
ફરજનુ ભાન જ, સમય, રાક્તિ અને ખુદ્ધિતો દુરૂપયોગ અટકાવે છે. 
તેથી જેનસધે પહેલાં પાતાનતી ફૂશ્જનુ ભાન જીવનમાં જવતું 
કરવું જઈએ. 

દેશના સદ્ભાગ્યે તેમા જૈન જેવા પ્રચારકસ'ધ પડયે! છે. તેનું 
બધારણુ વિશાળ છે. તેનું કાર્ય સૈને ન્નેઈ એ અને સા માગે તેવું જ 
છે. એટલે અત્યારે, બીજે કોઈપણુ વખતે હતી તે કરતાં, સધસ'સ્થાને 
વ્વવસ્થિત કરવાની વધારે જરર છે. ને સધના આગેવાતો પોતાની 
સ'ધસસ્થાને નિષ્પ્રાણુ જેવા ત માગતા હોય અને પોતાના 
વારસદારેતો શાપ, તેમ જ દેશતવાસીએનેોા તિરસ્કાર વ્હોર્વા ન 








૧૦૬ પર્ઝુષણુ પર્જનાં વ્યાખ્યાને! 











માગતા હોય તો, અત્યારે સ'ધસસ્યાતે વ્યવસ્થિત કરવાની, અતે 
તેનો ઉપયોગ રાષ્ટ્રપમ્ત્વે કરવાની "ખાસ જરુર છે 


આ દેરામાં જે એકવાર ભારે વગસગ ધરાવતો તે બૈદ્ધસધ 
હયાત નથી, ૭તા જેનસધ તો છે જ. એટલે આ સસ્થાનો ઉપયોગ 
રૃશપરત્વે પટેલાં જ થવો ધટે, અતે માત્ર તખલા કૈ ખડતલ, ઝાઝર 
% ડારીઆમ વગાડવા-વગડાવવામાં, તેમ જ નિર્જીવ જમણુવારોાની 
મીકાઈ આ ખાવા-ખવમવવામા, અને બહુ તો ભપકાબધ વર્ધેડા 
ચડાવવામાં જ એ સ'મસ'સ્થા પોતાની પ્ૃતિશ્રી ન સમજે. ન્ને કેઈ 
શાસનભવો હોય અતે તેના સુધી સાચી પ્રાર્થના પહોંચતી હેય, અને 
ઝ્ા્થના પહોચ્યા પછી તે કાઈ કરી શકતી હોય, તો આપણે બધ! 
તેને પ્રાર્થાજુ કે આજે જ તેને પોતાનું રાસનદેવતા નામ સદૂળી 
કરવાનો વખત આવ્યો છે. ન્તે આજે તે ઉદાસીન રહે તો ફરી તેતે 
પોતાનો અધિકાર ઝે।જસ્વી બનાવવાની તક આવને કે નહિ એ 
કહેવુ ડડણુ છે ખરી વાત તો એ છે કે આપગે બધા જ શ્ાસન- 
દૈવતા છીએ, અતે આપણામા જ બધુ સારુ કે નરસુ કરવાની 
શક્તિ છે. પ્રાર્થના કરનાર પણુ આપણે છીએ, એટલે આપણી 
પ્રાર્થના આપણે જ પરી કરવાની છે. જત એ કામ આપણે ન કરીએ 
તો ચાસનદેવતાને ઠેપકો આપવા એનો અર્થ આપણી જાતને મરમ 
બનાવ્યા બરાખર છે. પુરષાર્થ ન હોય તો કશું જ સિદ્ધ થતુ 
નથી, અને હોય તો કથુ જ અમાષ્ય નથી, તેથી આપણે આપણે 
પુરુષાર્થ સવમસ્થાને દેમાપયોગી કરવામાં પ્રેરીએ એટલે આપણુ કામ 
ફેટલેક અંશે પુરુ થયુ 


તા, ર૨૭--૮--૩૦ સુખલાલ 


જીવનશુદ્ધિ અન ભગવાન મહાવીર 


આજનને છેલ્લો દિવસ એટલે શું? લોકો એને સાંવત્સરિક 
દિવસ 'ે પર્વ કહે છે. પણુ વળી સાવત્સરિક એટલે શુ? એ પ્રશ્ન 
થાય છેઃ એને! ઉત્તર ઉપરના મથાળામા આવે છે. 

ભગવાન મહાવીર અતે જવનશુદ્ધે એ બે વગ્તુ નોખી નથી 
જ. એક જ તત્ત્નના બે નામા અતે રૂપો છે કલ્પના અતે ઝુદ્ધિ જ 
કાંઇક વિચારી શકે તેવી સૃદ્મ વસ્તુ એ જવનશુદ્ધદિ. અને હાલતી 
ચાલતી, તથા જીવતી નનગતી, સ્થૂળ દષ્ટિતે પણુ ગ્રાલ થઈ શક 
તેવી જીવનશુદ્ધિ એ ભગવાન મહાવીર 

આજને દિવસ જવનશુદ્ધિતા એટલે છવનગુહિતે આદર્શ 
માનનાર છરકાઈ તે માટે પોતાના ભૂતજવનમાં ડોકિયુ કરવાનો, અને 
એ જવનમાં ક્યા કયા કચરો એકઠા થયો છે, એની સુઠ્મ તપાસ 
કરવાનો, આટલુ જ કરવા માટે આપણ ભગવાનનુ જીવન સાભળીએ 
છીએ. જે એ જીવન સાભળી પોતાના જવનમાં એકવાર્‌ પણુ 
ડોકિયું કરાય, અતે પોતાની નબળાઈ એ નજરે પડે તો, સમજી લેવું 
કૃ તેબધાં જ તપો તપયો અને બધાં જ તીર્થોની યાત્રા કરી પછી 
દેવ, ચુરુ અને ધર્મ એ ત્રણુની જુદાઇ નહિ રહે, એને માટે એને 
રણુરો।ઝતી પેડે રખડવું નહિ પડે, 

આપણે સાંવત્સરિક દિવસે! કેટલા પસાર કર્યા તેનો સ્થૂળ 
ઉત્તર તો સો કાઈ પોતાની જન્મપત્રિકામાંથી મેળવી શષ પણુ 
યથાર્થ સાંવત્સરિક દિવસ પસાર કર્યો છે કે નહિ એનો સત્ય ઉત્તર 





૧૦૮ પુજષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 








તો અંતરાત્મા જ આપી શક્રે. પચાસ વર્ષ જેટલી લાંબી ઉમરમાં 
એકવાર પણુ આવુ સાંવત્સરિક પર્વ જીવનમાં આવી જય તો, એને 
બાકીનાં એગણુપચાસે સફળ જ છે. ભગવાન મહાવીરતુ જવન સાભળીએ 
છીએ ત્યારે તેમના ઉપર પડેલા ઉપસર્ગો સાભળી અને તેમની પાસે 
હાજર થતી દેવોની સખ્યા સાભળી કાતો અચરજ પામી વાહ વાહ 
કરીએ છીએ અતે કાતો ' કાઈક હશે? એમ કહી અત્રહ્દાથી ફેકી 
દઇએ છીએ ન્યારે એ ભયાનક પરિષહો, અતે પ્રભાવશાળી દેવાની 
વાતા સામે આવે છે ત્યારે, શ્રદ્ધાથી અચખો। પામીએ, કે અત્રદ્ધાથી 
એ વાત ન માનિયે, પણુ બનેનુ પરિણામ એક જ આવે છે, અને 
તે એ કે આપણે ક્ુદ્ર રથા આવુ તો આપણા જવનમાં કયાથી 
આવે! એ તો મહાપુર્ષમા જ હોય અથવા કોઇમાં ન હોય એમ 
ધારી આપણે શ્રદ્દાળુ હોઈએ કે અશ્રહ્દાળુ હોઇએ, પણુ મહાવીરના 
જીવનમાંથી આપણા સાધારણુ જીતન પરત્વે કશુ જ ધટાવી કે ફલિત 
કરી શકતા નથી. એટલૅ આપણુ તો જીવનશુદ્ધિતી દષ્ટિએ ભગવાન 
મહાવીરના જીવનમાથી કશે જ કાયદો ઉઠાવો શક્તા નથી, એમ 
સામાન્ય રીતે કડી શકાય, મહાવીરની મહત્તા દેવાના આગમન, કે 
બીજી દિવ્ય વિભૂતિઓમાં નથી. શરીરસેઇવ કે બીન્ન ચમત્કારોમાં 
પણુ નથી કારણુ કરે જને દેવા આવી જ શકતા હોય તે બીજાઓ 
પાસે પણુ આવે અતે શરીરનુ સૌઇવ તથા બીજી વિભૂતિઓતોા મહાન 
ભે.ગી ચક્રવર્તીઓને કે જ્ાદુગરાને પણુ સાંપડે. ત્યારે પછી આપણે 
આવી અઆંતિશયતાઓથી કા લોભાવુ નેઇએ ? 


ત્યારે પ્રશ્ન થશે કરે, ભગવાનના જીવનમાં આકર્ષક અથવા 
ઉપયોગી, મોહક અસાધારણુ તત્ત્ત શુ છે કે જેનો સબધ આપણી 
સાથે પણુ સભવી શકે, અતે જેને લીધે ભગવાનની આટલી મહત્તા 
છે ? એનો ઉત્તર રાતદિવિસ ચાલતા આપણુ જીવનમાંના તોફાતે। માથી 
મળી રહે છે. જે તાકાતનો આપણુને હેરાન કરે છે, કચરી નાખે છે 
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અને નિરાશ કરી મૂકે છે, તેજ મનનાં તોફાનો ભગવાનને પણુ હતાં. 
ભયનું ભારે વાવાઝોડુ, બીકનું ભારે દબાણુ, લીધેલ સ્થિર રહેવાની 
મતિસ્ામાથી ચલિત થ૪, હ મેશની પડેલી ભોગની ટેવોમાં તણાઇ 
જવાની નબળાર્ઝ, મંગમતું રૂપ ધારણુ કરીને આવી, અને ભગવાનની 
કસોટી થવા લાગી. પ્રતિજ્ઞાના અડગ પગ ડગાવવા, પૂર્વ ભોગોના 
સ્મરણ અને લાલચે આગનુ રૂપ ધારણુ કર્યુ અને ખીર પાકવા 
લાગી. મહાત્રતની ભીષ્મ પ્રતિસ્ઞા લેતી વખતે અંતરાત્માના દિવ્ય 
નાદ્ને સાભળવા ભગવાને જે મનમાં શ્રવણુ બારીએ ઉધાડી મૂકી 
હતી, તેમા દુન્યવી વાવાઝોડાના નાદ ખીલારૂપે દાખલ થયા. આ 
ખધુ છતા એ ભાધ્મપ્રતિસ્ાવીર કેવી કેવી રીતે આગળ વધે જ 
ગયે, અને સગમથી કે પગ ઉપરના ખીમપાકથી % ખીલા ભૉંકાવાથી 


જરા પણુ પાછે! ન હઠેતાં, છેવટે વિજ્યવાન થયો, એ જ જાણુવામાં 
મહાવીરના જવનની મહત્તા છે. અને એવા સંગમ દેવો, એ ર ધાતી 


ખીરા, એ કાનમા ઠોફાતા ખીલાએ આપણે રાજતે રોજ આપણા 
જવનમાં, ધમ'સ્થાનોમાં કે બન્‍્નરમા અનુભવીએ છીએ. કપડા યોગીનાં 
હેય કે ભાગીનાં, પણુ આપણા જીવનમાં એ બધા જ ઉપસર્ગો આપણે 
અનુભવીએ છીએ. પછી શકા શી કે ભલા, આવાદેવો હોઈ શકે 
જ વળી આવા ઉપસર્ગો હોઈ શકે? તેમજ અચખો પણુ શે, કે 
અહો ! આ તો ખધું ભગવાન જેવા મોટા પુરુષને જ હોય, એમને જ 
આવા ઉપસર્ગા પડે, અને એ જ તેને જિતી શકે. 

આપણે પોતે ભગવાન છીએ. આપણા જીવનમાં તેમને પડયા, 
અને તેમણે સલ્રા, તે બધા જ ઉપસગો રાત દિવસ આવે ન્નય છે, 


પણુ આપણે પોતાના જવનમાં ડોકિયું નથી કરતા, અતે ભગવાનના 
જીવન તરફ પણુ નજર કરીએ છીએ તો! અંદર્‌ ઊતરવા ખાતર 


નહિ, પણુ ઉપર ઉપરથી જ. એટલે જ આપણે ભગવાનના જીવન અને 
આપણા જીવન વચ્ચે ભારે ફેર અનુભવીએ છીએ, અને એ ફેર 
એક ગવેો દેવતાઇ માની લઇએ છીએ કે આપણુ ભગવાન ઉપર 








૧૧૦ પર્યુષણુ પર્વનાં વ્યામ્યાના 





શ્રદ્ધા રાખવા હતાં તેમનાથી વેગળા અતે વેગળા રહીએ છીએ. 
આંપણે પોતે જ ભગવાન છીએ, એને અર્થ એટલે! જ કે ભગવાનની 
માનસિક વિટબણાએ એમના જીવનના તોફાનો, અને એમતું દિબ્ય 
આસુરી વૃત્તિનું યુદ્ધ, એજ આપણા જીવનમા છે. ફેર હોય તો તે 
એટલે જ છે કે આપણે આપણા જીવનગત એ ઉપસર્ગૌને જેતા 
નથી, ન્નેવા ઈચ્છતા નથી, તે માટે પ્રયત્ન કરતા ન્થી, ન્યારે 
ભગવાને એ બધુ કર્યું. અતે જે જણે, ઈચ્છે અતે પ્રયત્ન કરે તે 
વસ્તુતે મેળવે તેથી જ ભગવાને જવન મેળવ્યુ અને આપણે ગુમાવ્યું 
અતે હજી ગુમાવતા જઇએ છીએ. 


મહાવીર કોના પુત્ર હતા, કઇ નાતના હતા, ઉમર શી હતી, 
તેમનો પરિવાર કેટલો હતે, સમૃદ્ધિ શી હતી, ધર કયારે છોડ્યું, 
કરવાં ક્યા ફર્યા, . હીણુ તેમના પરિચયમાં આવ્યું, કેટલા અતે કયા 
કયા દૈવી બનાવે બન્યા, કે કેટલા રાન્નએ ચરણોમાં પડથા, કેટલા 
ચલા અતે ચેલીઓ થયા, કેટલા ગ્રહસ્થોએ તેમના પગ પૂન્ય્યા, તેમણે 
શા શા કામો કર્કા , કયા નિર્વાણુ પામ્યા, વગેરે બધુ નનણુવુ હોય તો નણુવુ 
ખરુ પણુ સ્મરણુમાં રહે કે એ બધી બાબત તો વધારે ચમત્કાર 
પર્વક અતે વધારે આકર્ષક રીતે બીન્તના જીવનમાંથી પણુ સાભળી 
અતે મેળવી શકીએ. ત્યારે આજકાલ વચાતા મહાવીરજવનમાથી 
શુ કાઈ સાંભળવા જેવુ નથી ? એ પ્રશ્ન થશે. ઉત્તર ઉપર દેવાઈ તો 
ગવા જ છે, છતાં સ્પણ્તા ખાતર કહેવુ જેઈએ કે મહાવીરનું 
જવન સાંભળતી કે વિચારતી વખતે અંતર્ઝુખ થઈ, એમના જીવનની 
ધટનાએા, ખાસ કરી ગૃહસ્થ અને સાધક જીવનની ઘટનાઓ, આપણુ 
જીવનમા કઈ કઈ રીતે બના રહી છે તે ઉડાણુથી ન્નેયા કરવું. 
ચમત્કારો, દૈવી ધટનાઓ અને અતિશયોની વાતો પાછળનુ યથાર્થ 
રહસ્ય, આપણા જવનને સામે રાખી, ભ્રગવાનના જીવનમાં ડે।કિયુ 


રૂ 


કર્વાથી તરત ધ્યાનમાં આવશે. એ ધ્યાનમાં આવતાં જ ભગવાનની 
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સ્વતઃસિદ્ધ મહત્તા નજરે ચડશે. પછી એ મત્તા માટે કોળ ઠાઠમાઠ 
દિવ્ય ધટના કે ચમત્કારાનુ રારણુ લેવાતી જરૃર નહિ રહે. 


જેમ જેમ એ જરુર નહિ રહે તેમ તેમ આપણે ભગવાનના 
જીવનની એટલે સાંવત્સરિક પર્વની નજક જઇશ, આજે તો આપણે 
બધાય સાંવત્સ૨િક પર્વમાં હોવા હતાં તેમા નથી, કારણુ કે આપણે 
જવનતશુદ્ધિમા જ નથી. એટલે સાંવત્સરિક પર્વનું કલેવર તો આપણી 
પાસે છે જ, એમાં પ્રાણુ પૂરાય અને એ પ્રાણુ પૂશ્વાના સ્થૂળ 
ચિહ્ભરપે આપણે રાષ્ટ્ર માટે ભોગને ત્યાગ કરીએ, અને એમ માખાત 
કરી ખતાવીએ કે, રાષ્ટ્રને ઉપયોગી થવાતી જીવનશુદ્ધિ અમામમાં 
આ રીતે છે તો આજનું આપણુ આંશિક કર્તવ્ય સિદ્ધ થયું લેખાય, 


ભગવાનની જવનશુહ્િતા એટલે તેને પડધે। પાડતો સાવત્સરિક 
પવતો પથ એવો વિશાળ છે કે તેમાથી આપણે આધ્યાત્મિક અને 
લેક્િક બને કલ્યાણુ સાધી શકીએ. હવે ન્નેવાનુ છે કે જવનશુદ્ધિના 
દાવો કરતા આપણે રાષ્ટ્રસેવા દ્દારા એને! કેટલો વિકાસ કરી શકીએ 
છીએ. રસ્તો તો આજે ખુલ્લે થઈ ગનો છે. રાષ્ટ્રધમ એટલે 
પ્રરૃત્તિ અતે જત્રનશુદ્ટિ એટલે નિભૃત્તિ, એ બે વચ્ચેનો માની 
લોધેલ વિરોધને! ભ્રમ પણુ હવૅ ભાંગી ગયો છે. એટલે ફક્ત પુરષાર્થ 
કરવો છે કે નહિ, એ જ ઉત્તર આપવા બાકી રહે છે. આના 
ઉત્તરમાં જ જેન સમાજનુ જવન અને મરણુ સમાયલુ છે. 


તા, ૨૮-૮-૩૦ સુખલાલ 


ધર્મ અને 'પંથ 


પ્રિય બધુઓ અને ખ્હેતે ! 


ધમ્‌ એ વિશાળ વસ્તુ છે તે આત્માના સકળ સ્વરૂપને ખીલવવાનાં 
સાધને. પુરા પાડે છે. શ્રીહરિભદ્રસૂરિએ ધર્મ ખિન્દુમા કહ્યુ છે કે 

ધનઢ્‌ો ધર્તામેનાં પસ જાવિનાં સર્વ ૧1૫૩ । 

ષે ળ્વાપવર્મસ્ય વારંપર્યેળ તાપ ॥ 

ધન એ ધનના અથી ને ધન આપવાવાળા છે, અમુક વરતુઓની 
કામના-ઈચ્છા કરનારને તેની કામના પુરો કરનાર છે અને 
ધર્મ જ સ્‍વર્ગ આદિ આપી પરપરાએ મોક્ષતેો દાતા છે. ધર્મ આ 
પ્રમાણે વિશાળ અને વ્યાપક હોય છે, પણુ તેતુ વ્યાપક સ્વરૂપ 
ભૂલીને મમત્વતે વરા થઈ કે કદામ્રહથી નાની અતે બીન મહત્ત્વની 
ખાખતોના સબધમા પથે ઉભા થયા છે. પથે મર્યાદત બને છે, 
અને એક પથવાળા બીન્ન પથે! ઉપર આક્ષેપ કરે છે, અતે તેમાંથી 
ઝધડા અને વેર વિરોધ પ્રકેટે છે. 

કોઇ ચોથને દિવસે સાંવત્સરિક પ્રતિક્રમણુ કરે અને કોઈ પાંચમને 
દિવસે કરે, પણુ ન્યાં સુધી ખને પક્ષવાળા આખા વર્ષમા કરેલાં 
પાપનુ પ્રાયશ્ચિત કરે, અને ખીજાઓ પ્રત્યે થયેલા વિરોધ કે અવિનયની 
ક્ષમા આપે અને માગે, ત્યાસુધી બતે પક્ષો માનને પાત્ર છે. પણુ 
જ્યાં ખીન મહત્ત્વની વસ્તુને પ્રધાનપદ આપવામાં આવે છે, ત્યાં 
પધ્ર્મભાવના ઊડી જનય છે. 

શ્વેતાબર અતે દિગ'બર બન્ને ન્ટેનધમના પ'થોમાં હપ ટકા 
જેટલી સમાનતા છે. બને ધર્મો થ્રીમહ્ાવીર પ્રભુને, નવતત્ત્વને 
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પ'ચમહાત્રતને, આત્માના અમહત્વને, કર્મને, પુનર્જન્મને, મુક્તિનાં 
સાધતો તરીકે જ્ઞાન દર્શન અને ચારિત્રને, અને એવી ખીજી અનેક 
મહત્ત્તતી વસ્તુઓને માને છે, તો પછી જે બાબતમાં મતભેદ હોય 
તેને જ કેમ આગળ ધરવામાં આવે છે ? મનુષ્યને પોતાની અને 
પોતાના પથની વિશિષ્ઠતા બતાવવાની ઈચ્છા થાય છે, અને તેથી જે 
તુચ્છ ભેદો હોય છે, તેને જ આગળ લાવે છે. કોઈ શ્વેતાંબરને 
દિગબરના સંબંધમાં પૂછવામાં આવે તો તે એમજ કહે કે “ તેમના 
ગ્રન્થા પાછળથી લખાયેલા છે, અને તેમનામાં સને દીક્ષા હોય નહિ; અને 
દિગ'બર સ્ત્રીઓ મોક્ષને પામે નહિ !” હવે દિગ'ખરને પૂછવામાં આવે તો 
તે પણુ એમજ કહે કે ““વેતાંબર સપ્રદાયના ગ્ર'થે! પાછળથી લખાયેલા 
છે, શ*વેતાબર્‌ પંથના સાધુઓ મહાવીર પ્રભુ જે દિગ બર હતા તેમની 
આન્તાને લોપીને શ્વેત વસા પહેરે છે, તેમતો ત્યાગ ધર્મ અમારા 
જેવા ઉત્કૃણ નહિ, ” આવી રીતે મળ વસ્તુને ભૂલી સ્રીઓને મોક્ષ 
હોય કે ન હોય, સ્રીએ દીક્ષા લઈ શકે કે નહિ અથવા તો સાધુ- 
ઓને વશ્ના પહેરવાં કે ન પહેરવા આ ખીન મહત્ત્વની બાખતો પર્‌ 
ભાર મૃકોને બીન પ'થની અવગણના કરવામાં, આવે છે. 

“સમ્યન્ટ્તનત્ાનતાસ્તિળિ મોક્ષમામે' એ બાબતમાં શું 
મતભેદ છે ? જાષાચમુસ્દિઃ સા ૫૧ સુસ્ત કષાયથી મુડત ચવું 
એ જ સુક્તિ છે, એમાં શુ મતભેદ છે ? દાન, શીલ, તપ અતે ભાવ એ 
ધર્મનાં ચાર અંગ છે, તેમાં મતભેદ છે ! પચમહાત્રતમાં મતભેદ છે ? 
એકતા ખતાવનારાં અતેક તત્વો! હોવા છતાં તેને જતાં કરીને ભેદદર્શક 
ઓન મહત્ત્વની ખાબતાો પર ભાર મકવામાં ઝધડાઓએ યાય છે. 
શવેતાબર હોય જ દિગબર્‌ હોય, બોદ્ધ હોય કે અન્ય કોઇ ધર્મી 
હોય, પણુ જેના હદયમાં સમભાવ છે, તે મોક્ષ મેળવશે, એમાં 
સંદેઠ નથી. 

જેનધર્મને સ્યાદ્દાદ અથવા અનેકાંતવાદ કહે છે. જે સ્યાદ્દાદનું 
ખરું સ્વરૂપ સમજે, તે કદાપિ દુરાત્રહી કે પરમત અસહિષ્ણુ હોઈ 

હ 
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શકે નહિ. તે તો સામા મનુષ્યને અપેક્ષાએ સસજે છે, અને તેથી તે 
કદાપિ બીજાએ ન્નેડે લડતે। નથી. ધઉના લે।ટની અપેક્ષાથી રેતી 
ભારે લાગે, તેજ રેતો સીસાના ભૂક।ની અપેક્ષાએ હલકી લાગે. આ 
રીતે રેતમાં ભારેપણુ તેમજ હલકાપણુ બને ગુણુ આવેલા છે, પણુ 
તે અમુક અપેક્ષાએ છે 

જેમ પથે મા મતભેદ પડે, તેમ ધર્મોમાં પણુ મતભેદ પડે. 
ત્યારૈ મનુષ્યે શુ કરવુ ? ત્યા બધા ધર્મો, કરતાં પણુ એક મોડું 
તત્ત્વ છે ૪ જે આત્મધર્મ છે આત્મધર્માવલ'બી સ્વાશ્રયી બને છે. 
તે ધર્મોના પુસ્તકો વાચ છે, ખીશ્ન મહાત પુરષાતાં વચનો શ્રવણ 
કરે છે, પણુ છેવટે તો પાતાના ઉપર જ વિશ્વાસ રાખે છે. 
આ ઉપર એક જાષીતુ ૬ષ્ટાત છે. યુધિછિરિ મહાભારતના યુદ્ધમાં 
અણીને પ્રર્મગે પોતાના પક્ષનો જય થાય, તે હેતુથી પોતાના 
અંતરાત્માને દગીને શ્રીકૃષ્યુના ચચનથી એક અસત્યવયન બોલ્યા, 
અશ્રત્યામા નામનો હાથી મરી ગયો હતો. જ્યારે અશ્વત્થામાના 
પિતા દ્રોણાચાયે યુધિષિરને સત્યવાદી માનીને પૃ્યુ કે “ શુ મારા 
પુત્ર અશ્વત્થામા મરી ગયો ઈ' યુધિકિરે અંતરાત્માતે ડગીને કહયુ કે 
અશ્વત્થામા મરી ગયો. પણુ ધીમેથી ઉમેર્યું 8 તો વા જુંઞસો વા 
( માણુસ મરી ગનો હોય કે હાથી મરી ગયો હોય ! ) આ અસય 
વચન ખોલવાથી તેમના હેદયતે ઘણે આધાત થયે. વાત એટલેથી 
અટકતી નથી. મહાભારતનુ યુદ્ધ પૂરુ થયુ, અને છેવટના સમયે 
યુધિટ્િરિ પોતાના ચાર ભાઇએ તથા દ્રૌપદી સાથે હિમાલય તરફ્‌ જવા 
નીકળ્યા. રસ્તામા જગલમા થઇતે તેએ ગયા. ત્યાં એક કુતરા 
તેમતી સાથે હતો. જ ગલમા યુધિછિરના ચારે ભાઇએ। તથા દ્રોપદી 
મરણુ પામ્યાં, અને ગ્એેકલા યુધિષિર જીવતા રહ્યા અતે કુતરો તો તેમની 
સાથે હતો. જ'ગલતે અંતે ઇદ્ર એક વિમાન લઈને આવ્યા અને 
યુધિષ્ઠિરને કહેવા લાગ્યા 'ે ચાલે આ વિમાનમાં ખેસે, આપણે સ્વર્ગ 
જઈ એ. યુધિષિરે તે કુતરાને સાથે લીધા સિવાય સ્વર્ગે જવાની ના પાડી. 
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ઇદ્રે ઘણું સમન્નયુ, પણુ તેમણે ના પાડી. ત્યારે ઇદ્દે કહ્યું “ હુ પન્દ્ર 
તરીકે કહું છુ કે નને આ તક ગુમાવશે તો ફરીથી તક નહિ મળે. 
માટે કુતરાને સાર્‌ શા માટે સ્વર્ગને જતું કરો છે ?” યુધિકટ્િરે કલું. 
“ ભ્રીકૃષ્ણે મતે એકવાર મારી ઈચ્છા વિરુદ્દ અસત્ય ખોલાવ્યું હું. 
હવે તમે ઇંદ્ર હો કે ઇદ્રના પિતા હો, પગુ મારા આત્મા કહે છે કે 
આ કુતરા જગલમાં મારી સાથે હતો, તો તેને મૂષ્ીતે હું સ્વર્ગમાં 
એકલે! આવી શકુ' નહિ. હું મારા અસત્ય વચનના પરિણામથી આ 
પાઠ શીખ્યો છુ કે જે મારુ હદય કખુલ ન કેરે તે ગમે તેવો મહાન્‌ 
પુરુષ કહે તો પણુ હુ સ્વીકારૂ નહિ ” આ શખ્દો બોલતા જ તે કુતરો 
પ્રમરાન્ન થઈ ગયે. યુધિછિરની પરીક્ષા લેવાનો આ પ્રબધ હતો 
તેમાં તે ફાવ્યા. 


રાતઝહળ્ટમમાત્પાર્ષ નાચરત્થધમો ગન: । 

વર્છોજમયાર્‌ મધ્ય સ્ત્રમાવાચેવ સત: ॥ 

કેનિઇ મનુષ્ય રાજદ ડના ભયથી પાપકર્મ કરતો નથી, મધ્યમ 
યુરૃષ પમ્લોકના ભયથી પાપકર્મથી અઃક છે, પણુ ઉત્તમ પુરષ તો 
સ્વભાવથી જ સારી રતે વર્તે છે. 

સાર એ છે કે પથેો કરતા ધર્મ મહાન્‌ છે, અતે ધર્મો કરતાં 
આત્મધર્મ મહાન્‌ છે. જ્યા મનુષ્ય મહત્ત્વની વસ્તુને પ્રધાનપદ આપે 
છે, ત્યા નાના નાના મતભેદો ચાલ્યા ન્નય છે. અતે ધમ એ અશાંતિ 
નહિ પણુ શાતિનુ સ્થાન બને છે. 


૨૨-૮-૩૦ મણિલાલ નથુભાઈ રાશ). 


અમારે-અહિસા 


અહિંસાનો ખોધ સર્વ ધર્મમાં અપાયો છે. હિદુધર્મ, જૈનધર્મ 
અને બૌધધર્મ' તો અહિસાને સ્વીકારે છે, એટલું જ નહિ પણુ બાઇબલ 
પણુ જણાવે છે 1110૫ ડાઇ 10૬ 1૬11 “ તારે પાધ્જને મારી 
નાખવુ ર્નાહે. ” અહિસા એ કેવળ નિષેધાત્મક નથી, પણુ તેનું વિધાયક 
સ્વરૂપ પણુ છે અને તેના વિધાયક અથવા નિશ્રયાત્મક સ્વરૂપને 
વિશ્વપ્રેમ કહે છે. આપણુ અહિસાતે ચાર વિભાગમાં વ્હૅ“ચી નાખીયું. 
સામાન્યહદિસા, સામાજિકહટિંસા, ધાર્મિકહિસા, અને આત્મિકહિસા. 
સામાન્ય રીતે કોઇપણુ જવનો ઘાત કરવો, તેને પ્રાણુથી છૂટો કરવા 
તે હિસા ગણાય છે ખોશાકનિમિત્તે, ક્રીડાનિમિતે, શિકારનિમિત્તે, 
મનુષ્યો પશુઓની હિસા કરે છે. શરીરથી મનુષ્યો જે હિસાદારા 
પાપ કરે છે, તેના કરતા વચનોથી વધારે પાપ કરે છે. જીભના પાપ 
શરીઃ્નાં પાપ જેવા સ્પજ્ દેખાય નાહ, પણુ તલવારના ધા કમતા 
વચનને! ધા ધણા વિશેષ કારી હોય છે પરનિદા સાંભળવામાં તથા 
કરવામા આપખષુને રસ પડે છે. જ્યારે કોઈના સંબધી નિંદાની વાત 
અથવા વસાતુ વચન આપણે સાંભળીએ ત્યારે આપણે ખેધડક કહેનુ 
% “કદાચ એ વાત સાચી ન પણુ હોય અને હોય તો પણુ તે વિષે 
ખોલીતે તેને વધારવી એ દયાભર્યું નથી-એ હિંસા છે.? 
કોઈએ મૂર્ખતા કરી. પણુ તેની વાત ફરીતે ખીન્નને કહેવામાં 
આપણે પણુ મૂર્ખ ઠરીએ છીએ. એક કવિએ કહ્યુ છે કે 
પરાઈ મૂર્ખતા કાજે, સુખે ના ઝેર તુ લેજે. 
આપણે આપણાં કાર્યો તથા વચનો વાસ્તે જવાબદાર છીએ, 
તેના કરતાં પણુ આપણા વિચારે વાસ્તે વધારે જવાબદાર છીએ, 
જાયો અને વચતોતી અસર પરિમિત છે, પણુ આપણા વિચારો 
સષ્મ હવાથી ધણે દૂર સુધી પહેચે છે. અતે વાતાવરણુને કાંતો 








અમારિ-અહિ'સા ૧૧૭ 





અગાડે છે કે સુધારે છે. પ્રસન્તચદર રાજાંધતું દણાંત નેત આલમને 
સુવિદિત છે. તેમણે પાતાના જ વિચારવડૅ દ્ેવગતિને યોગ્ય કમે 
ખાંધ્યુ, નરકગતિને યોગ્ય કમે બાધ્યું અને કેવળી પણુ થયા, માટે 
મનુષ્યના બધ અતે મોક્ષનું કારણુ તેના વિચારો છે. વિચાર એ તેના 
વચનોને તથા કાર્યોનો પિતા છે, દાન, શીલ, અને તપ એ નણેની 
મહત્તા તેની પાઠળ રહેલા ભાવ-વિચાર ઉપર રહેલી છે. આપણા 
સમાજમા- પણુ અનેક પ્રકારે હિંસા ચઈ રહેલી છે. જને કે આપણે 
જોઈને શસ્રથી મારતા નથી, પણુ બાળલસ, કન્યાવિક્ય, શૃહલમ, એક 
પત્તી હોવા છતા બીજી લસ કરવુ-આ બધા રૂહિનાં શક્તા છે. તે 
સમાજના જીવનને, અતે સમાજમા રહેલી વ્યક્તિઓના જવનને કચરી 
નાખે છે, દાખી રાખે છે, રીખાવી રીખાવીને મારે છે, ને કોઈવાર તે 
કસાધના છરા કરતા પણ્‌ ભારે દુઃખ ઉત્પન્ન કરે છે. સમાજમાં 
રહેલા કૂર રીવાનેને આપણે ફેરવાવીએ નહિ, પણુ તે ચંબધી 
આંખમીચામણા કરી તે રીવાજેને ચાલવા દઈએ તો આપણુ પણુ 
હિસામાં ભાગ લીધે છે. 1001101 11 80 401 0 110129 15 
દ 60 10 & લલલત કાપ દયાના કામમાં છતી શક્તિએ ભ્રાગ 
ન લેવો તે નિર્દયતાના કાર્યમાં ભાગ લીધા સમાન છે 


ધાર્મિકહિ સા, યજ્ઞનિમિત્તે પશુનો વધ કરવો તે ધામિકહિ સાનો 
એક પ્રેકાર્‌ છે. ખીન્ન ધર્મોની નિદા કરવી, ખીશ્ન પથે।પર આક્ષેપો 
કરવા, એ પણુ ધાર્મિક હિંસા. ધણા ખરા ધામિક મનુષ્યો પોતાના 
₹ સત્યસિદ્ધાંતો પ્રતિપાદન કરવાનું રચનાત્મક કાર્ય કરવાને ખદલે બીન્ન 
પથ કે ધર્મના દોષો નિરૂપણુ કરવાનું ખ'ડનાત્મક કાર્ય ફરે છે, અને 
આમ કરવા જતા સિદ્ધાતાોતી ચર્ચા દૂર રાખી જુદા વિચારોને 
માનનારાએ ઉપર અંગત આક્ષેપો કરે છે, અ પણુ એક પ્રકારની 
પ્રભલ હિંસા છે. કોઈપણુ ધર્મનું અધું વાક્ય કે અધો શ્લોક લપ્ને, 
તૈનું દૂષણુ બતાવવુ અને તેતું ખ'ડન કરવું એ મહાન દોષ છે. 





પ ષા “નાં ૦ જખ્યાને 
૧૧૮ પ્યુષણુ પર્વના વ્યા ! 
2 5 કડ રઝ 





મનુસ્મૃતિમાં એક *લોક છે, તેની પ્રયમતી લોટી આ પ્રમાણે છે 

ન માંલમદ્ળ ફાષો ત મલે ત વ મૈષુમં ક _ 
માંસભક્ષણુમા, દારૂમા, અતે મૈથુનમા દોષ નથી-આટલુ જે પાઇ 
વાચે તો મતુસ્મૃતિ અતે તેના લખનાર તથા માનનાર ઉપર તિરસ્કાર 
પ્રકટ. પણ્‌ તે “લોકની ખીજી લીટી જણાવે છે કૅ- 

પ્રણ્ાસિર્યા મૂતાનાં [િરતિસ્તુ મદાજછા ॥ ર 

લે[ક્ોની ઉપર પ્રમાણે પ્રબૃત્તિ છે. પણુ તે ત્રણુ દોષોથી સુક્ત 


થવું તે મદા ફળદાયી છે. માટે અર્ધા ઉતારાએ કરી ખીજ ધમની 
નિદ્દા કગ્વા. કરાવવી તે ધાર્મિક હિસા છે 


અંત્યજા તરફનું લોકોનું વર્તન એ પણુ ધર્મ સબધીના અધુરા 
સાનને ૨ 'ભારી છે. સર્વ ભૂત પ્રાણીમાં પ્રભુ રહેલો છે-એમ માનવુ, 
અને તે સાથ્રે અત્યજમા શહેલા પ્રભુતો તિરસ્કાર કશ્વો એ કેમ 
પ્રોગ્ય ગણાય ? હતા ધર્મતે નામે જ અ ત્યજે અત્યાર સુધી કચરાયા છે. 
હવ ચાથી અતે મહત્ત્વતી હિંસા તે આત્મિકહિસા છે. 


જ્યા રાગ, ઠેષ અને મોહ છે, ત્યા આત્માતી સ્વાભાવિક 
સ્થિતિનો નાશ થાય છે 


કોઈ વસ્તુ અથવા મનૃષ્ય ઉપર આપણુને રાગ થાય, પછી તે 
વસ્તુની પ્રાપ્તિમા કઈ અંતરાય નાખે, અથવા તે મનુષ્ય પ્રત્યેના 
આપણા પ્રેમમા કોઈ ખલેલ નાખે, તો તરત જ દેષ પેદા થાય છે. 
એટલે વસ્તુતઃ રાગ જ દ્ેષનુ કાર્ણુ છે. પણુ આ રાગ અતે દેષનુ 
ખરુ કારણુ અગાન છે અન્તાનને લીધે મનુષ્ય જે વસ્તુએ પોતાની 
નથી તેના પ૨ રાગ ધરે છે, અને તેમાંથી દેષ જન્મે છે. માટે ન્યાં 
સુધી જીવનતી એકતાનુ જાન ન થાય, ત્યા સુધી આત્મિક હિ'સા 
સર્વથા નાશ્ચ ન પામે, કેવળ અહિ-સક મનુષ્ય જ જીવનવ્રેમી ખને છે. 
તેનો પ્રેમ વિશ્વવ્યાપી ખને છે, અને તેના વિચારો, વચને, અને કાર્યો 
સમગ્ર જગતને આનદદાતા નીવડે છે. 


૨૩-૮-૩૦ મણિલાલ નથુભાઈ રાશી 





જ્ઞાનના ભડારો અને સ ઘસસથા 


સાત ક્ષેત્રમાથી ગઈ કાલે યૈત્ય અતે મૂર્તિના સબ'ધમાં વ્યાખ્યાન 
થઈ ગયાં છે, હવે જે પાચે ક્ષેત્ર રહ્યા, તેમાંથી આપણે સાનને અને 
સઘને 1ચાર્‌ કરીએ. કારણુ કે સઘમાં સાધુ, સાધ્વી, શ્રાવક અને 
શ્રાવિકા એ ચારે અંગ સમાર્ધ ન્નય છે. 


ગધના ઉદ્ધારાર્થે મ્રુખ્ય સાધન ગાન છે. અંધારા ઓરડામા 
જતાં આપણે સ્ત'ભ સાથે અકળાઈ એ, અથવા તો ખુરસી સાથે ઠોકર 
વાગે કે રસ્તામા પડેલા ખડીઆને ઉધે વાળીએ, પણુ તે ઓરડામાં 
દીપકને! પ્રકાશ આવતાં વસ્તુસ્થિતિ ખરી રીતે સમન્નય છે. તેવી રીતે 
સાનથી વસ્તુએન્‌ ખરું સ્વરૂપ સમજાય છે, અને પછી આપણે હેય 
અને ઉપાદેમતો વિવેક કરી શકીએ છીએ. પ્રથમ મહાવીર સ્વામીએ 
[ત્રપદી કહી, તેમાથી ગણુધરોએ શાસ્ત્રો ચુથ્યા. ન્યારે લોકો પળ 
સત્રો સમજવાને અસમર્થ હોય-અથવા પૂરતા સમર્થ ન હોય ત્યારે 
તે સૃત્રો। પર ભાષ્યો રચાયા, ભાષ્ષ્ પરે ટોકાએ થઈ. આમ ખરા-જત 
અનભવી ગાતીઓના અભાવે તેમણે લખેલા પુસ્તકો અને તેની ટીકાઓ 
આધારભૂત ખતે છે. ન્યારે સાચા ત્તાનીએ જીવતા હોય, વિદામાન 
હોય, ત્યારે તેમના હદયના ઉટ્ગારો એ જ શાસ્ત્રો બતે છે. પણુ જ્યારે 
પોતાનામાથી નવુ સતાન ઉત્પન્ન કરવાની શકિત હેય નહિ તેવા શિષ્યો 
હોય છે, ત્યારે તેઓ ભાષ્યો, ટીકાએ, અવચૂરિઓ લખે છે, અને 
પછી જવનપ્રવાહ વ્હેતા અટકે છે અતે અગ્નુક સ્થાયી વિચાર। 
પુસ્તકારૂપે દ થાય છે. તેવા પુસ્તક્રાના ભ'ડારોને તાનના ભડાર 
કહે છે, સાનનાં પુસ્તકા આપણને તતત્વસાન, મહાન પુરૃષનાં ચરિત્રો 
અને તત્ત્ઞાનને જીવનમાં ઉતારવાને! માર્ગ-આચારેો પૂરા પાડે છે. 
દરેક જમાનાનું મુખ્ય કામ એ છે કે ભૂતકાળના મહાપુ રુષાએ આપણુને 











૧૨૦ પચુ'ષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 





જે વારસો આપ્યો હોય તે સાચવવો, અને તે વારસામાં ઉમેરો 
કરીને ભવિષ્યની પ્રજાને તે વારસો! સાંપવો. હવે રહિ કે ઉમેરા 
કન્વાની વાત તો દૂર રહી તેને સાચવવા જેટલી પણુ શક્તિ આપણામાં 
નથી. સાચવવાના ખે માર્ગ છે. એક તો જે સાન પુસ્ત્ક્રાિમાં લખેલું 
હાય તેને ભણુવું અને સમજવુ અને ખીન્ને માર્ગ જે પુસ્તકોમાં તે સતાન 
લખાયુ હોય, તેને બરાબર સાચવવા, તેને અસુક પેટીએ।માં ગોઠવવા, 
તેને ઉધઈ ન લાગે તેવી સંભાળ રાખવી કે જેથી તે પુસ્તકો વ્તેમાન 
ઝાળના કે ભવિષ્યના ત્તાતીએને ઉપયોગમાં આવે. પ્રથમ લહીઆએઓ 
પુરતકો લખતા, તેને બદલે હવે પુસ્તકના રૂપમાં છાપવામાં આવે છે, 
તેથી ધણા લાભ છે. છાપેલા પુસ્તકો શુદ્ધ હેય છે, અને ધણુ મનુષ્યો 
તેતો સહેલાઈથી લાભ લઈ શકે છે. 


યાનને આપણે એટલુ મહતતવતું માનીએ છીએ કે આપણે સ્તનનું 
ઉદ્યાપન (ઊજમણુ) કરીએ છીએ. તે પ્ર્મંગ સાનની મહત્તા 
બતાવવાતે। હોય છે, પણુ તેને બદલે જ્ઞાનનાં સાધને અને ખીનને અનેક 
શૈેભાભર્યા પદાર્થોની છાપ ગ્રેહ્રક જર્ગ પર પડે છે. ૧૦૦૦૦ ર્‌. નુ એક 
મનુષ્ય શ્ોજમણ કરે, અને નાનના પુસ્તડ્ે ર૫ રૂપીઆનાં મકે, આ 
તે શુ સાનનુ ઉદ્યાપન # ન્યાર્‌ જવનની કિ મત ઘટે છે ત્યારે આકારની 
માન્યતા વધે છે, તેવી [મ્યાતિ અદી થઈ છે, 


આપણી પાસે મખ્યાબધ પુસ્તકો છે. અમાગ ભડારામાં ૨૦૦૦ 
વષની જૂની તાડપત્ર પરતી પ્રત છે. એમ કહેવાથી તાનની મહત્તા 
વધતી નથી. જ્યારે કોઈ યુરોપીયન જળ, એક્ષીજન અને હાઇડ।જન 
નામના ખે વાયુનું બનેલું છે, એમ વિજ્ઞાનથી પુરવાર કરે ત્યારે આપણે 
કરીશુ કે અમારા શાસ્ત્રમાં જળને “વાતયોનિ” કહેલુ છે. એટલે 
જલનુ ઉદ્દભવસ્થાન વાયુ છે. હવાઈ વિમાનની કેઈ વાત કરે તો કહે 
અમારા રાસમાં કયાં પવતપાવડી ન હતી? કે।!ઇ તાપની વાત કરે 
તા અમારે ત્યાં અગ્ન્યસ્ર હતુ. જ્યારે '।ઇ નવી શોધ કરે, ત્યારે 
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આપણે કહી છીએ કે એ તો અમારા શ્રાસ્્રમાં લખેલું છે. પણુ શ્રાઅ 
વાંચોને આપણે નવું સું શોધી કાઢયુ' ? 

જ્યાં સુધી જ્તાનદ્દારા મનુષ્યને સાચી સમજ ન પેદા યાય ત્યાં 
સુધી મનુષ્ય બાલ વસ્તુએમા સ્ેખને શોધવા ખહુ ફાંફાં મારે છે. 
પણુ અંતે તે ફટાળે છે. કાર્ણુ કે સાસુ' સુખ બહારના પદાર્થોમાં 
નહિ પણુ પોતાની અંદર રહેલુ છે. પુસ્તકો એ સાધતા છે, અને 
સાધ્ય સદ્ત્ઞાનની ગ્રાસ છે. હવે આ સદ્ત્તાન મનુષ્ય પુસ્તકાદાશા 
મેળવી શકે, તેમજ પોતાના અતુભવેકાર પણુ પ્રાપ્ત કરી શકે. હકર 
શાસ્ત્રો કરતાં પણુ એક મનુષ્યનો જત અનુભવ ચઢી જય છે. સાન પ્રાપે 
કરવાની પચ્છાવાળાએ કોઇ વસ્તુની પ્રાચીનતાથી કે અર્વાચીનતાથી 
તૈનું માપ કાઢવાનું નથી. કવિ કાલિદાસે માલવિકાસિમિત્રમાં લખ્યું 
છે કે. “પ્રાચીન એટલુ ખધુ સાર્‌ નહિ. તેમ જ નવું એટલુ ખધું 
ખોટું નહિ. સાનીએ-વિયારવ'તો પ્રાચીન તેમ જ અર્વાચીન-એ 
બનેતી પરીક્ષા કરીને ખેમાથી એકને! સ્વીકાર કરે છે. ત્યારે મૂહ-મૂર્ખ 
મનુષ્યો ખોજની ખુદ્ધિ ૫૨ વિશ્વાસ રાખી દોરાઈ જાય છે.” માટે 
પ્રાચીન કે અર્વાચીનૃના ઝઘડામાં નહિ ઉતરતાં મનુષ્યે દરેક વસ્તુની 
તેની પોતાની મહત્તા ઉપર કિમત આંકવો અને જે પોતાના 
આત્મવિકાસને મદદગાર ચાય તેતે! સ્વીકાર કરવો. મહાન પુરષો તો 
કહેતા આવ્યા છે કે અમે કહીએ છીએ માટે અઝુક વસ્તુને 
ર્વીકામ્તા ના, પણુ સોનાને જેમ કષ, છેદ અને તાપ લગાડે છે, તેમ 
તતમારા હદય, મન અને અતુભવતી ફસો।ટી લગાડે અતે વાત સ્વીકારવા 
યોગ્ય લાગે તે સ્વોકારો, અતે તે પ્રમાણે જીવન જીવો, તમારા 
અતુભવ તેની સત્યતા કે અસત્યતા પુરવાર કરી આપશે. જેમતે કાંઈ 
પણુ વસ્તુ જીવનમાં ઉતારવી નથી, અતે તે વસ્તુતી સત્યતાનો 
“અનુભવ કરવો નથી, તેઓ તો પ્રાચીન સૃગ્રોતે ટાંકયાં કરરે, પણુ 


જેએ સત્યજીવન જીવવા માગે છે, તેએ તો દ્રવ્ય, ક્ષેત્ર, કાળ, ભાવને 
વેચાર કરી સત્ય જ્ઞાનને વ્યવહારમાં ઉતારરે. 














૧૨૨ પયુ-"ષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 





હવે આપણે સંઘનો વિચાર કરીએ. ઉમાર્વાત સ્વામી 
શ્રશમરતિમાં લખે છે કે પરર્વસપમ્રફો ઝીવાતાન્‌ છવો પરસ્પર 
ઉપકારી છે. શ્રાવકો સાધુઓતે સયમ તિર્વાહના સાધને! પુરાં પાડે, 
અને સાધુએ શ્રાવક્રોને જ્ાનપ્રાત્તિમા મદદ કરે, આ રીતે ચતુવિધ 
સંધનાં ચારે અંગો એકબીનનનતે સહાયક છે. પણુ જ્યાં અજ્ઞાન વધે, 
અને ખીન મહત્ત્વની બાબતોતે પ્રધાનપદ આપવામાં આવે, ત્યાં 
પક્ષાપક્વી થાય અને ઝધડાએ। વધે, અને જવા ધર્મને હેતુ એડતા 
મપ, અને શાતિ હોવા જેઈએ, થા જ ધર્મનિમિત્ત વેર વિરોધ ચાય 
એ નહિ ઇચ્છા યોગ્ય ધટના છે. જ્યારે ત્તાનપ્રવાહ જીવ'ત હોય, 
લેક મુખ્ય સિદ્ધાંતોને લક્ષમા રાખી દેશ કાળ પ્રમાણે સુધારા કરતા 
રહેતા હોય ત્યા પ્રગતિ સારી રીતે થાય છે, પણુ જ્યાં સત્યને અમુક 
વ્યવસ્થિત રૂપ આપવામા આવે છે, અને સ્થિતિચુસ્તતા જ ધમે 
મનાય છે, ત્યાં પ્રગતિ અટકી પડે છે, અને સથમાં કુર્મપ વ્યાપે છે. 
જેમ અત્યારે દેશની પ્રગતિ ખાતર નાના નાના મતભેદો દૂર કરવામા 
આવે છે, તેમ થંધની પ્રગતિ ખાતર સધના વિવિધ અંગાએ ખીન 
મહત્તતની બાબતો સબધી કલહ કકાસથી દૂર રહેવુ જેઇઇએ. 


હાલમા જ્ને પક્ષાપક્ષી કે કલહ દેખાતા હોવ, તો. તેનું એક 
કારણુ [સ્થતિચુસ્ત અતે પ્રગતિશીલ [વચારો વચ્ચેતો વિરોધ છે. 
જ્યા નયા સ્થિતિચુસ્ત વિચારકો અને પ્રગતિશીલ વિચારકોતું સ મેલન 
ચાય, ત્યાં એક ખીજાતે સમજવાતે બદલે પોતાતો કક્કો ખરો 
કરાવવાને આગ્રહ હોય ત્યાં ઝધડા સિવાય શું બીજા પરિણામ આવે ! 


ખીજી મોટુ, કારણુ ખરા નાયક્રો-આગેવાનોની ખામી છે, જેઓ 
નિસ્વાર્થી, કૃતફૃત્ય, પરોપકારી, બુદ્ધિશાળી, પ્રેમાળ, સત્યવચની, 
કાર્યદક્ષ અને કુનેહ બુદ્ધિવાળા હોય, અને જેમના હદયમાં સંધતું 
હિત કેમ કરવું એ જ પ્રધાન લક્ષ હોય, તેવા આગેવાને કયાં છે ? 
જેએ! ઈર્લાલર્1ાંસધંત્રછુ-ગણુત્રી કરનારા હોય, પોતાનો કે પોતાના 
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પક્ષનો વિચાર કરનારા હોય તેઓ શી રીતે આગેવાન થઈ શકે? 
હિતાપદેશમાં લખ્યા પ્રમાણે તેએ તો એમજ વિચારે %ે-- 


ત મળસ્યાત્રતો પર્ત્‌ યયા છામે સમ જજ । 

થા્‌ વાર્યાવપત્તિ$ સ્યાત્‌ મુલરસ્તત્ર દન્યતે ॥। 

માળાના આગેવાન ચપ્તને જવુ નહિ. ને ક્ષાભ ચશે તો બધાને 
સમાન ચરે, પણુ ને કાર્ય ઉધુ પડશે તો જે મોખરે હશે, તેનો 
નાશ ચશે. માટે આગેવાન થવુ નહિ, એવી ભાવનાવાળાઓની સખ્યાતો 
પાર્‌ નથી. કોઈ આ કામ કરે તો ઘણુ સારં, પણુ મારે શુ કરવા 
તે કરવુ જેઈએ ? આવું કહેનારા ઘણા છે. પણુ ધણા થોડા જ 
મનુષ્યો એમ કહેવા બ્હાર પડે છે કે “ને કોઇએ આ કામ કરવું 
નેએ, તો પછી મારે તે કેમ ન કરવું !” આવું કહેનારા અને તે 
પ્રમાણે વર્તનારા જ સાચા નાયકો થઇ શક્રે. કારણકે તેમનામાં 
આત્મશ્રદ્ધા છે, અને પોતે માથે લીધેલા કાર્ય વાસ્તે ભોગ આપવાની 
શક્તિ છે, જ્યારે પ્રગતિશીલ વિચાસ્કોમાથી આવા નિ.સ્વાર્ચી આત્મ- 
ભોગી સાચા નાયકે! બ્હાર પડરો, ત્યારે સધને ઉદય થશે. 


૨૬-૮-૩૦ મણિલાલ નથુભાઈ રાશી 


દીલ્લા 


આજે દીક્ષાના વિષય હાથ ધરવામાં આવ્યો છે. પ'ડિત 
સુખલાલે કહ્યુ કે દીક્ષાના સુખ્ય હેતુ જવનશુદ્ધિ છે. અને આજે 
તે જવનશુદ્ધિ ઉપર ખોલવા માગુ' છુ. 
સમ્યગ્‌ત્ઞાન, સમ્યગદર્શન અતે સમ્યગ ચારિત્ર એ મોક્ષમાર્ગ છે. પ્રયમ 
મનૃષ્યતે અસુક ખાખતતુ જ્ઞાન થાય છે, પછી તેનુ દર્શન થાય છે-એટલે કે 
તેના પર પૂર્ણ શ્રદ્ધા જમે છે-તે એમજ છે, એવો ૬૯ વિશ્વાસ 
થાય છે, અને પછી તે પ્રમાણે ચારિત્ર-વર્તન થાય છે. સર્પ ડસે 
છે, એવી આપણુને ૬૯ શ્રદ્ધા છે, તેથી સ્પથી દૂર ભાગીએ છીએ. 
પણુ એવી ૬૯ શ્રદ્ધા ધર્મના સિહ્ધાંતામા નથી, અસત્યયી આપણા 
આત્માપર મલીન પડદો પડે છે, અને તેથી આત્માને સાક્ષાત્કાર યતો 
નથી, એવુ આપણ શ્રાસ્રધી જાણીએ છીએ, પણુ તેવા ૬ વિશ્વાસ 
નથી, તેથી આપણે ધણીવાર અસત્ય બોલવાને દોરાઈ એ છીએ. માટે 
સાન ચાર્તિરૂપે પરિણમે તે વાસ્તે સાન અને ચારિત્ર વચ્ચે શ્રદ્ધાના 
અંકડાની જરૃર છે. સાનને મોટે ભાગે મગજ સાથે સ'ખંધ છે. 
દ્શનને-શ્રહ્ધાને, હધ્ય સાથે સબધ છે, જે વસ્તુ આપણુને મગજથી 
ખરી લાગી અને આપણા હધ્યે પણુ સ્વીકારી તે બાબત જરુર 
આપણે કરવાના. સાની આમ કરવાથી આવે ફાયદો ચાય છે, એમ 
સાનવડે વિચાર્યા કરે, પણુ જે તેના હદયમાં સ્ટીમ-વરાળ ન ભરાય 
તો ત્તાન એકલુ શું ફરે ? પ્રાચીન સમયમાં ગુરૂઓ 1શષ્યોને એકેક 
સૃત્રપર વિચાર કરવાને એકાંતમાં મોકલો દેતા. તેઓ નવાં 
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સુધી તે સત્ર પૂર્ણુ રીતે ન સમજે ત્યાં સુધી ધ્યાન કરતા હતા. તે 
સત્રનું સત્ય જ્યારે સમજાય યારે તેઓ પાછા ક્રતા ઠતા, નેનોના 
પાંચ મહાવ્રતો, હિંદુઆના પાંચ યમ, અને ખોહોના પ'ચશીલના 
સ'બધમાં લખતાં શ્રો પત જલિ ત્રષિ લખે છે કે-- 


અઠિંસા સિદ્ધ થઈ ત્યારે કહેવાય કે ન્યારે તે અહિસક પુ રૃષની 
છાજરીમાં સામા મનુષ્યતો। વેર વિરોધ જતો રહે. તેવીજ રીતે સત્યની 
સિદ્ધિ થઈ ત્યારે કહેવાય કે જ્યારે મતુષ્યને વચનસિદ્ધિ પ્રાસ થાય. 
અર્થાત્‌ તે મતુષ્ય જે બોલે તે પ્રમાણે થાય, મદ્રાસની હાઇક્ાર્ટના 
એક જજે ૪૦ વષ સુધી સત્ય વિચારવાને, સત્ય ખોલવાનો! અને 
સત્ય આચરવાતે। પ્રયત્ન કર્યો હતો, જેના પરિણામે તેનામાં અમુક 
સમા સત્ય શું છે, તે પારખવાની આંતર શક્તિ ખીલી હતી, અને 
તેનો ન્યાય બને પક્ષ સ્વીકારતા હતા. તેવી જ રીતે અસ્તેય વ્રતની 
સિદ્ધિ થતાં અનેક રત્નોની તેને પ્રાપ્તિ થાય. અહ્મચર્યનતી સિદ્ધિ થતાં 
તેનામાં અપૂર્વ ખળશક્તિ પ્રક્ટે. અને અપરિત્રહુ ત્રત સિદ્ધ થતાં 
તેનામાં પૂર્વજન્મસ્મૃતિ થાય. 

આટલી પ્રસ્‍તાવના પછી જીવનશુહ્ધિને વાસ્તે શુ આવસ્યક છે, 
તેનો વિચાર કરીએ. દશવૈકાલિક સત્ર લખે છે કે ધર્મ એ ઉત્કુજ 
મ'ગળ છે, અને તેનાં સાધને અદિસા સયમ અને તપ છે.' અહિસા 
એટલે કેોધંતી હિંસા ન કરવી એ તેનો નિષેધાત્મક અર્થ છે, પણુ 
અર્હિસાના નિશ્ચયાત્મક અર્થમાં વિશ્વ તરક્તો પ્રેમ આવી ન્નય છે. 
અહિંસા એટલે સર્વમાં રહેલા જીવનને જેવુ, તેને માન આપવુ, અને 
તે જવન કયા રૂપમાં પ્રકટ થયું છે, તે રૂપ તરક નજર ન ડરતાં 
તે જીવનને ચ્હાવુ એ જ વિશ્વપ્રેમ છે. આ વિશ્વપ્રેમ 
ખીલવવાને ચાર્‌ ભાવતાએ સહાયક તરીકે સ્વીકારવામાં આવી છે. 
તે પ્રમોદ, મૈત્રી, કારુર્ય અને ઉપેક્ષા-માધ્યસ્થ્ય છે. ગુણાનુરાગ કુલક 
જણાવે છે કે, જેના હદયમાં ચુણાનુરાગ-પ્રમોદભ્ાવ છે તે તીર્થકર પદવી 


૧૨૬ પર્રીષણુ પવનાં વ્યા્યાને 








સુધીની એક પણુ એવી ઉચ્ચ સ્થિતિ નથી કે જેતે પ્રાસ ન કરી 
શકે, અમુક મતુ'યમાં અમુક ગુણુ ખીલેલો જેઈ ને આપણા હદયમાં 
આનંદ ઉત્પન્ન થતો હોય તો તે સૂચવે છે કે તેનામાં પ્રકટ ચમેલી 
મહત્તા નનેઈ આપણામાં અમ્રકેટ રહેલી મહત્તા ખ્હાર આવવા પચ્છે 
છે, માટે જ્યાં ગુણુ, સાન, શક્તિ વગેરેમાં આપણુનતે ઉત્કર્ષ લાગે, 
ત્યાં આપણુ અંતરાત્મા પ્રસભ્ન થવો *ેધ્ધએ. આપણી સમાન કક્ષાના 
જીવો પ્રતયે આપણે સૈત્રીભાવ રાખવા જેઇએ, અને આપણાથી 
સ'નમાં, ગુણુમાં, શકિતમાં ઉતરતી સ્થિતિના જવો પ્રત્યે આપણા 
હદયમાં કારણ્ય અથવા ધ્યા પ્રકટવી જેધએ. જેએ દુરાગ્રહને લઇને 
સત્યના વિરોધી બન્યા હોય તેવા પ્રત્યે આપણે મધ્યસ્થ ભાવ રાખવે. 
તેમતી પ્રશાસા કરવાથી અસત્યને પોષણુ મળે, અને તેમની ર્નિંદા 
કરવી એ આપણા ઉચ્ચ સ્વભાવને શેભે નહિ, માટે તેવી સ્થિતિના 
જછવેોના સબધમાં મધ્યસ્થભાવ રાખવો એ જ ઉચિત છે, 


વળી જીવનશુડ્દિ વાસ્તે ચા૨ દણ્તિઓને સમજવાની જરૃર છે. 
તેમના નામ દોષદષ્ટિ, ગુણુદોષદણિ, ચુણુદણ્ટિ અને આત્મદછિ અથવા 
મમદદિ છે. દોષદણિવાળાને તો નયા ત્યા અવગુણુ જ જણાય છે. 
ગુણદોષ દષ્ટિવાળા જીવ કોઈના ગ્રુણુ જીએ, તેતી પ્રશસા કરે, પણુ 
છેવટે એવો એક દોષ બતાવે કે તે મનુષ્યના ગુણુ કા જાય અને 
સાભળનારના હદય ઉપર તેના દોધની છેવટની છાપ પડે. ત્રીજી 
દૃષ્ટિ જે ગુણુદષ્ટિ છે, તેવી દષ્ટિવાળા મનુષ્ય દરેક મનુષ્યમાં, 
બનાવમાં કે વિચારમા સારૂં શું છે, તે તરફ નજર રાખે, અતે સારૂં 
ચું છે તેતી પ્રશમાં કરે. દોષ સમજે પણુ તેને જતો કરે, તે 
સબધમાં મૌન ધારણુ કરે. 


હવે ગુણુદષ્ટિ કરતાં પણુ એક આગળનું પગથિયું આવે છે 
ક ન્યાં મનુષ્ય આત્મદષ્ટિવાળા અથવા સમદટ્િવાળા ખને છે. 
આપણે સર્વ જીવોને ફેમ ચાહી શકતા નથી ? તેનું કારણુ આત્મદટિ 
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અથવા સમદદિનો અભાવ અથવા ન્યૂનતા છે. આત્મદષિ 
ખીલવવામાં પ્રથમ ધર્મ વિધ્નરૂપ થાય છે. જે મતુષ્ય અસુક 
ધર્મને જ માતે છે, તે ખોજા ધર્મવાળા તરક સમભાવદટિયી 
જેઈ શકતો નથી, તેથી તે તેમને થોગ્ય રીતે ચાહી શકતો નથી. 
સ્વદેશપ્રેસ એ ડકુડુંબપ્રેમ કરતાં કે નગરપ્રેમ કરતાં કે પ્રાંત 
પ્રત્યેના પ્રેમ કરતાં મહાન છે, અતે સનુષ્યન્નતિતા મેટા ભાગ 
હજી તે સ્થિતિએ પહોંચતો ન્નય છે, પણુ સ્વદેશ્પ્રેમ જે બીન 
દેશના લેકે પ્રત્યે દ્રેષ કે અભાવ ઉત્પન્ન કરવાનુ કારણુ બને તો તે 
સ્વદેશપ્રેમ પણુ મર્યાદિત હોઈ આત્મદૃટિ ખીલવવામાં અંતરાયભૃત 
ખને છે. તેવી જ રીતે મનુષ્યનું ભણુતર્‌ અને તેણે મેળવેલી ડીગ્રીઓ 
જે તેને તેના માનવબધુએથી અલગ ખનાવે તો તે ભણુતર અને 
તે ડીત્રીએ પણુ આત્મદછિ ખીલવવામાં અડચણુ રષ ખતે છે. 
આત્મદદિવાળા અથવા સમભલાવી અથવા જવનપ્રેમી જીવવ તો 
દરેક જીવને ચાહે છે. તે ભેદ્દો તરફ દછિ નહિ કરતા દરેકતી પા૭ઠળ 
રહેલા જવનને જુએ છે અને ચાહે છે. પ્રાર્લનાય પ્રભુને કમઠ અને 
ધરણુદ્ર બન્ને ઉપર આ દષ્ટિથી સમભાવ રાખ્યો હતો. કમઠે તેમને 
ઉપસર્ગ કર્યા, અને ધરણેદ્રે તેમને સહાય આપી, છતાં પાશ્રનાથ 
પ્રભુની દછિ બને ઉપર સમાન હતી, કારણુક્રે તે બનેતી પાછળ 
રહેલું જવન નનેઈ રહ્યા હતા. જ્યારે મનુષ્ય આવી આત્મદદિ ખીલવે 
છે, ત્યારૈ તે સર્વત્ર જીવનને જુએ છે, અને સર્વ તરફ ગ્રેમભાવ 
રાખી શકે છે, અતે કોઈ તેનો શતુ કે વિરોધી નહિ હોવાથી અને 
સર્વ તેના મિત્ર હોવાથી તે સાચી શાંતિ માપ્ત કરી શક્રે છે. 


જીવનશુદ્ધિ માટે બીન્ને મહાન ચુણુ પાંચ છઇદ્રિયોના વિષયોથી 
પરામ્ુખતા છે. શાસ્રો પોકારી પોાકારોને કહે છે કે ઈદ્રિયાના વિષયો 


ક્ષણિક સુખ આપવાવાળા છે, દુઃખગહિત છે, પરાશ્રયી છે, તે 
મળ્યા પછી પણુ બીન્ન સુખતી આકાંક્ષા રહે છે. આપણે 





૧૨૮ પયુનણુ પર્વનાં વ્યાષ્યાના 





અનુભવ પણુ તે જ બાબત જણાવે છે ત્યારે કરવું સું ! ભગવદ્ગીતા. 
કહે છે કે-- 


જે મતુષ્ય પંદ્રિયાના વિષયોને આહાર આપતો નથી, તેનાચી 
તે વિષયો દૂર ભાગે છે, પણુ તેમાં રસ રહી જય છે. ઇત્વિયિના 
વિષષોથી દૂર ભ્રાગવાથી વાસનાને ઉપશમ થાય છે, પણુ તેને સય 
શતો નથી. સંસારી મનુષ્ય વિષયોમા રચ્યોપચ્યો રહે છે અને યતિ 
સંસારથી ભય પામી વિષયોથી દૂર્‌ ભાગે છે. બતેમાંથી એકેને ખરી 
શાંતિ મળતી નથી. ધારે કે તમે ભાજન કરવા ખેઠા છે, થાળી 
સારી રસવતીયી ભરેલી છે. આજે જમવા માટે શીખ'ડ પુરી છે. 
શીખ'ડ તમને અતિપ્રિય છે તમે જમવા ખેડા છો, તમારો હાથ 
શીખ'ડ તરફ લખાવવાની છેલ્લી પળમાં છે. તે વખતે તમે 
તે શાખ'ડનો વાડકો ભાણામાથી ખ્હાર મૃકી દો, તમારી 
જ ઈંદ્રિયતે ધણુ દુ ખ યશે. તે વખતે તે ઇંદ્રિયતે જણાવો કે હુ 
તારે સ્વામી છુ અને તતે આજ્તા કર્‌ છું કે આજે તુ તે ખાઈશ 
નહિ. આ પ્રમાણે પ્રયાગ કરવાથી વસ્તુ પ્રત્યેની પદ્રિયનવી આસક્તિ 
ઓછી થતી જશે. જ્યારે તમે કેઈ કર્ણપ્રિય મધુર સંગીત સાભળવાને 
ખેઠા હો, ઉત્તમ ભજન લલકારાતુ હોય તે વખતે ઉભા થઇને 
યાલવા માંડો. આ રીતે તમે શ્રવણુજત્ત ઉપર પીરે ધીરે જય 
મેળવતા જશે।. આવી રીતે પાચે ઈન્દ્રિયાના સબધમાં સમજપૂર્વક 
પ્રયાગ કરે, અને તમે તેમના ૫ર જય મેળવી શકશો, અતે આ 
પ્રયાગ કરતાં કરતાં એવી સ્થિતિ આવશે કે ન્યાં વસ્તુના સદ્ભાવે 
તેમજ અભાવે તમે“એક સરખી મતેભૃત્તિ રાખી શકશે, 


આપણુને;્‌આપણુા પાતાના બળની-આત્મબળની ખાત્રી નથી 
તેથી આપણે શત્રુને મોટું સ્થાન આપીએ છીએ અને તેના આગળ 
નમી જએ છીએ. જે વાસના ઉપર તમે જય મેળવવા માગતા હો, 
તે વાસનાને ક્ષુદ્ઠ ગણા. એક મહાપુરુષે સેતાનને-મોહ રાજને કહ્યું 


ઝન 


દીક્ષા ૧૨૯ 


કે “જા! મારી પાછળ ચાલ્યો જ. તુ લડવા જેવો શત્રુ નથી. ” 
આપણે તો કર્મ્તી આઠ પ્રકૃતિ અને તેના ૧૫૮ ભેદ અને તેના નાના 
નાના અનેક ભેદની ગણુત્રી કરી આપણી આત્મશક્તિનું ભાન ભૂલી 
ગયા છીએ. અંધકાર ગમે તેવું મોટું હોય અને ગમે તેટલા વર્ષથી 
ચાલ્યુ આવ્યું હોય, પણુ એક દીવાસળી પ્રકટતાં તે સમગ અંધકાર 
નાશ પાસે છે, તેવી રીતે સાચી સમજ પ્રકટ ચતાં અનંતી કર્મ વર્ગ ણુ 
તરત જ નાશ પામવા માડે છે. 





આત્માની શક્તિનો ખ્યાલ લાવે, 

અણ ! અનંત વીયોડ્યમાત્મા વિશ્વપ્રજરવ! । 

ગેછોવયં ચાણયત્વેવ ધ્યાનશર્દિપરમાવતઃ ॥ 

આ અનંત શક્તિવાળા આત્મા વિશ્વને પ્રકાશ આપવા સમર્થ 
છે, અને પોતાની ધ્યાનશક્તિના પ્રભાવથી ત્રણે જગતને હલાવવા 
સમર્થ છે. આ આત્મબળને। ખ્યાલ લાવી મનુષ્યે પાંચ ઇન્દ્રિયા તથા 
મન ઉપર જય મેળવવાને પ્રયત્ન કરવે। ન્નેઇએ. 

આપણે કહીએ છીએ કે સંતોષ સમાન સુખ નહિ. આ 
વિચારનો ધણુ દુરુપયોગ થયે છે. બાલ વસ્તુઓ, અચવા સાધનોના 
સંબંધમાં મતુષ્ય અમુક પરિત્રહની સર્યાદા કરે, અને સતોષ માને તા 
તે વાજબી ગણાય, અને તે ખાસ ઈચ્છવાયોગ્ય છે, પણુ આત્મિક 
વિકાસના સંબધમાં તો ન્યાંસુધી પૂર્ણતા પ્રાપ્ત ન થાય, ત્યાંસુધી 
અસતોષ ર્હેવાનો-રહેવો જ જેઈએ. જેને ઉશ્ચ સાધ્ય નથી, તે ગમે 
તે પગથિયે સતુષ્ટ થઈ ખેસી ન્નય છે. પણુ જેનું સાધ્ય ખરેખર 
ઉચ્ચ છે, તે તો પ્રગતિ કર્યા જ કરે છે, એક પછી એક જૃત્તિ અને 
ક્રષાય ઉપર જય મેળવતો જય છે, અને છેવટે આત્મસાક્ષાત્કાર કરે છે. 

આજના દિવસતે વિષય દીક્ષાનો હતો. તે સબંધમાં હું એક 
જ ખાખબત કહેવા મામુ' છું. સ્વામી વિવેકાનંદે એક સ્થળે કહેલું %ે 

દ 


૧૩૦ પ્યુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 
સ્મમ્ષિસાચ આત્મનો મોક્ષાચ આત્માનં ઝુજ્ઞસિ સવાઇ 
જગતના હિતને ખાતર અને આત્માના મોક્ષને ખાતર હું મારી નત 
અર્પણુ કરૂં છુ. દીક્ષામાં પણુ આ બે હેતુ રહેલા છે. જેએ। દીક્ષા 
લે છે, તેઓને હેતુ પ્ણુ-પોતાનો મોક્ષ અને જગતનુ હિત-હોવે 
જેઈએ. ધણા! અનુભવીઓતુ એવું માનવું છે કે મનુષ્ય જેટલે અંશે 
મુક્ત ચયા હોય, તેટલે અંશે ખીન્નની સારી સેવા કરી શંકરે. માટે 
પરોપકાર કરવા વાસ્તે પણુ જવનશુદ્ધિની આવશ્યકતા છે, 

વ્યકિત સુધરી એટલે સમણિ સુધરી, કારણુ કે સમષ્ટિ એ પણુ 
વ્યક્તિઓના સમુદાય સિવાય ખીજ કોઈ અલગ વસ્તુ નથી. માટે 
તે જીવનને શુદ્ધ બનાવો બને તે દ્દારા ખીન્નની સેવા કરે. 











તા, ૨૭-૮-૩૦ સણિલાલ નથુભાઈ રાશી 


સાંવત્સરેક ક્ષમાપના 


આજે પર્યુંષણુના છેલ્લે દિવસ છે પર્યુષણુમાં આપણે ત્રણુ 
સુખ્ય કામ કરવાના હોય છે; સાવત્સરિક ક્ષમાપના, તપશ્ચર્યા, અને 
મહાપુરુષોની જીવનકયાનું શ્રવણુ. આપણે પ્રયમ સાંવત્સરિક ક્ષમાપનાને 
વિચાર કરીએ. પ્રથમ પ્રતિક્રમણુનેો ખ્યાલ લાવે. પ્રતિ-પાછા અને 
કરમણુ-જવું તે, એટલે પોતાના દરરોજનાં કાર્યો, વચનો અને વિચારો 
ઉપર પાછા જવું અને ક્યાં ભૂલ થઈ છે, તે જેઈ લેવું, અને તેની 
સાથે તેવી ભૂલ ફેરીથી ન થાય તેવો ૬ઢ નિશ્ચય કરવો તેનુ નામ 
પ્રતિક્રમણુ, શાસ્રોમાં એમ કહેવાય છે કે ૨૨ તીર્થકરના સાધુઓ જે 
પળે ભૂલ થાય તે જ પળે પ્રતિક્મણુ કરી લેતા, તે પાપનું સિશ્યા 
દુષ્કૃત કરતા અને પછી ખીર્ના કાર્ય કર્તા. જે મનુષ્ય ઉચ્ચ જીવન 
ગાળવાને ઈચ્છે છે, તેનુ કર્તવ્ય એ છે કે જે પળે ભૂલ થઈ જય, તે જ 
પળે તે ભૂલને સુધારી લેવી. ખાહ્ાસ્ોમાં એવો શિવાજ છે કે ન્યાં 
જનોઈ તૂટે ત્યાંથી નવી જનોઈ પહેર્યા વિના આગળ પગલુ પણુ ન 
ભરાય, તેનો ગાલિત અર્થ એ છેકે જનોઈ એ મન, વચન અને કાયાની 
શુદ્ધિસૂચક ત્રણુ દોરાની વણેલી હોય છે. હવે જનોઈ તૂટી એટલે 
મનથી, વચનથી કકે કાયાથી કેઈ દુષ્કૃત્ય થયું, તો પછી ન્વયાંસુધી તે 
દુષ્કૃત્યતી શુદ્ધિ ન કરે અને નવી જનોઈ ન પહેરે એટલે ફરીથી મન 
વચન અને કાયાની શુદ્ધિ રાખવાની પ્રતિજ્ઞા ન કરે, ત્યાસુધી તે 
શ્રાહ્મણુ આગળ વધી શકે નહિ. 


હવે સનુષ્ય એટલે બધે સાવધ કે અપ્રમત્ત ન રહે કે જેથી 
ભૂંલ ચાય કે તરત જ તેનું પ્રાયશ્રિત કરી શુદ્ધ થાય, મારે નિયમ 
"રાખવામાં આવ્યો કે આખા દિવસના કાર્યોનું નિરીક્ષણુ-પ્ર્તિક્રમણુ 





૧૩૨ પચુષણુ પવનાં વ્યાખ્યાને 








દરરોજ સાંજરે કરવું, દરરોજ ન ખને તો પાક્ષિક કરવું. પાક્ષિક 
પણુ ન બતે તો ચાર માસે કરવું. અને તે પણુ ન ખને તો છેવટે 
એક વષે તો કરવુ જ કરવુ. સ'વત્સર એટલે વષ. અને સાંવત્સરિક 
ક્ષમાપના એટલે આખા વર્ષમા આપણાથી કોઈ પ્રત્યે જણુતાં કે 
અજાણુતાં વેર વિરોધ થયો હોય તો તેતી ક્ષમા યાચવી, અને 
આપણે ખીજને ક્ષમા આપવી. શ્રગૃતા એક વર્ષથી વધારે તો ન જ 
રાખવી. આ સાંવત્સરિક ક્ષમાપનાના સ'બંધમાં વિધિ એ છે કે જે 
'ાઈસાથે વેરવિરેધ આખા વર્ષમાં ચયો હોય તેતી ક્ષમા પ્રથમ 
માગવી અને તેની ક્ષમા મળે પછી પ્રતિક્રમણુ કરવું. બાઈબલમાં 
લખ્યું છે કે “ તુ તારી આધૂતિ દેતતે ચડાવવા આવ્યો હોય, પણુ 
ને ત્તે યાદ આવે કે તારા કોઈ પડેશી સાથે તારે અણુબનાવ 
થયા છે, તો તુ તે આહૂતિ મદિરના એટલા પર મૂછીને તે તારા 


પડોશીને ત્યાં જજે, તેનુ મન મનવજે, અતે તેતી સાથે મૈત્રી કરીને 
પાછો આવજે અને પછી તે આદૃતિ દેવતે ચઢાવજે.” જ્યાંસુધી 


કોઈ આપણો વેરી હોય અયવા આપણતે કોઇ પ્રત્યે વેર હોય, 
ત્યાં સુધી ખરી શાંતિ માપ્ત થઈ શ્રકે નહિ. આપણે સાંવત્સરિક- 
ગ્રતિક્રમણુ કર્યા પછી જે કોઈ મળે તેને કહીએ છીએ કે “મિછામિ 
ઘ્રોકડો” મૂળ સસ્કૃત શખ્દ્દો એ છે કે નિચ્ચા મે રુષ્ઝ્સમ્‌ મારો 
ધોષ-મારાથી થવા પામેલું અશુભ કય મિથ્યા થાએ-એળે જાએ. 
આવી ક્રિયાથી પાપના સસ્કાર જતા રહે છે, અતે મન ઉપરથી 
ભાર ઓછે થતો જાય છે. આ બધુ સમજપૂર્વક કરવામાં આવે 


તા જ ખરે લાભ છે, કતમાં માગવાથી હુપણુ નાશ પામે છે, અને 
ક્ષમા આપવાથી ઉદારભાવ ખીલે છે. 


પર્યુષણુના દિવસોમાં બીજી અગલની બાબત તપશ્ચર્યા છે. 

તપશ્ચર્યાના ઉપયોગ ઇંદ્રિયનિત્રહ અને શરીરના આરૉગ્ય વાસ્તે 
છે. શરીર છઠ્ઠા ઇદ્રિયને વશ્ચ થઈ નેઇએ તે કરતાં વધારે ખોરાક 
લે છે. અમેરિકાનો પ્રસિદ્દ શારીરિક વિજ્ાનશાઓી લખે છે કે 
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આપણે જે ખોરાક હાલ ખાઇએ છીએ, તેના કરતાં અર્ધા અથવા 
ત્રીજ ભાગના ખોરાકની આપણુને જરુર છે. મતુષ્ય ચાવી ચાવીને 


ધીમે ધીમે ખાય, તો જે ખોરાક ખાય, તેના મોટા ભ્રાગનું લોહી 
બની નય, મળ તરીકે ધણે। થોડે ભાગ નીકળે, એટલે એખ 


ખોરાકથી તેતે ચાલી શકે, અને તે ઓછા ખોરાકમાં પણુ તેને નનેઈતી 
પુષ્ટિ મળી જય, મનુષ્ય ઘણીવાર પેટને પૂછીને નહિ પણુ જા 
ઇન્દ્રિનો પૂછીને ખાય છે; તેથી તેની પચાવવાની શક્તિ હોય 
તેના કરતાં વધારે ખાવાને દોરાય છે, અતે આથી અજીણું ચાય છે. 
અજણું એ બધા રોગોનું મૂળ ગણાય છે. આ અજીણું માંથી બચવા 
માટેતો સૌથી ઉત્તમ ઉપાય એકાશન, ઉપવાસ આદિ સાધતે છે. 
જ્યારે મનુષ્ય શરીરરૂપી ધટીમાં નવો ખોરાક ઓછે નાખે છે, અથવા 
ખીલકુલ નાખતો નથી, ચારે તે જડઠરામિતે જૂતો કચરો પચાવવાને 
વખત મળે છે, અને આ રીતે શરીરનો બગાડ નાશ પામે છે. ખરી 
વાત તો એ છે કે આપણી પચાંવવાની શક્તિ હોય, તેના કરતાં 
પણુ થોડું આછું ખાવુ, પણુ તે છતા કોઈ ભૂલને લીધે અજીણું થઇ 
જાય તે! એકાશન કે ઉપવાસ કરવાથી તે અજીર્ણ નાશ પામે છે. 
આ રીતે શ્રારીરિક નિરોગીતામાં તપદશ્ચર્યાના ભાગ છે, તે ઉપરાંત 
જયારે મનુષ્ય એકવાર જમે છે કે ઉપવાસ કરે છે, ત્યારે તે સારી 
રીતે વિચાર કરી શકે છે, ધ્યાન કરી શકે છે. ઉપવાસનો અર્થ 
પાસે વસવું એવો થાય છે. માટે ઉપવાસીએ તો આત્માની પાસે 
વસવાને।-આત્માના ગુણ વિચારવાતો અતે તેને જીવનમાં ઉતારવાના 
ભ્રયત્ન કરવો! જેઈએ. તપશ્ચર્યાના સ'બંષમાં એક બાબત એ યાદ 


રાખવા જેવી છે કે શરીર એ સયમનું પ્રભળ સાધન છે, એ ધર્મનું 
પ્રથમ સાધન છે, માટે ઉમ્ર તપશ્ચર્યા કરી તેતે મારી નાખવાનું નથી, 


પણુ તેની સાથે એવી રીતે વર્તવાનું છે કે તે આપણું સ્વામી થવાને 
ખદલે આપણા કાબુમાં રહે અને આપણી ઈચ્છાનુસાર વતે. 
પયુ'ષણુમાં ત્રીછ ખાબત મહાપુરુષોના જવનતી કથાનું ત્રવણુ 


ઝૂ પયુષણુ પવના વ્યાખ્યાનેદ 





છે. કચાઓ તો દર વષે" સાંભળીએ છીએ. અમુક પાસે એક કરોડ 
રૂપીઆ છે, એવી વાતે! સાંભળીને ખેસી રહીએ અને તેણે કરોડ. 
રૂપીઆ ઝ%ેમ મેળવ્યા, તે સાધતોનો વિચાર ન કરીએ અને તે 
સાધને પ્રાપ્ત કરવા આપણે પ્રયત્ન ન કરીએ તો. તે કરોડાધિપતિના 
પ્તિહાસના શ્રવણુથી શું આપણે આજે મહાવીર પ્રભુના જીવનમાંથી 
એક જ ખામત અવલેકીશ. મહાવીર પ્રજુનો સ્વાત્રય-એકલા ઉભા 
રહેવાની શક્તિ અનુપમ હતી. આપણે ખધા ટોળાંતી રૃત્તિવાળા છીએ. 
જેમ ગાડરીએ પ્રવાહ ચાલે તેમ ચાલનાર છીએ. ત્રી મહાવી2 
પ્રભુને ઇદ્દે કહ્યુ કે “ તમોતે ભવિષ્યમાં ધણા ઉપસર્ગ થવાન! છે, 
તમારી અનના હેય તે હુ તમારી સાથે રહી તમતે સહાય કરુ. ”' 
શ્રી મહાવી* પ્રભુએ પ્રત્યુત્તર આપ્યો કે “તીર્થકરો-સ્વભુજ્ન બળવડે 
સસારસસુદ તર્યા છે, તરે છે અને તરશે.” તીર્યકર કોઈને મુક્તિ 
આપા શકે નહિ. મનુષ્યની મહત્તા એ જ છે કે તેના પોતાના સિવાય 
કોઈ તેતો ઉદ્દાર કરી શકે નહિ. જે ખીકનતી આપેલી મુક્તિ મળતી 
હોય તો તે મુક્તની કાંઈ કિંમત હોઈ શકે નહિ. શ્રી મહાવીર 


ગ્રભુએ કહ્યુ' 3 તમે તમારા પોતાના પગ ઉપર ઉભા રહો. શ્રી ખુદ 
પણ્‌ કહ્યુ છે કે તમે તમારા પોતાના દીપક ચાએ, 


મૅળાંની વૃત્તિ એ સ્વવિકાસની વિધાતક છે. ત્યારે મનુષ્ય 
સ્વાશ્રયી થઈ પોતાનો વિકાસ કેમ કરી શકતો નથી? તેનાં ત્રણ 
કારણો છેઃ લોકવાસના; શાસ્રવાસના અને રેહુવાસના. મનુષ્ય 


લોકને ખુશ કરવાને લેકે જેથી ખુશ ચાય તેવી રીતે વતે છે, પણુ 
જન ગ્રસન્ન કસવા જાઇએ તે આત્માને પ્રસભ કરતો નથી. સર્વને 


ડુરા રાખવા જતાં તે કોધ્તે પણુ ખુશ રાખી શકતો નથી, અને 
તેવા મનુષ્ય કદાપિ નિર્ભય બનતે। નથી. પ્રચલિત રૂઢીનો ગુલામ 
ચઈ મનુષ્ય પોતાના આત્માની સ્વતત્રતા ગુમાવી ખેસે છે, પછી 
તેનો વિકાસ શી રોતે થાય ? શાસ્ત્રમાં જે ફાંદ લખાયું હોય, પછી 
તે કાણે લખ્યું, કયા સ'યોગોમાં લખ્યું, તેતા વિચાર કયાં વિના તે 
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બધું માની લેવાની જૃત્તિ તે શાસ્ત્રવાસના. ન્યાં મન અને વાણી 
પહોંચતા નથી તેવી આત્માની વાત શાસ્્રો શી રોતે કરી શકે ? તો 
પછી જે આત્મજ્ઞાની થવા ઇચ્છે તેને પોતાના અનુભવ ઉપર્‌ વધારે 
આધાર રાખવે પડે છે શાસ્ત્રો એટલે અનુભવીઓઝએ લખેલાં પુસ્તકે. 
ભૂતકાળના અતુભ્રવીએના વચનોથી ને આપણા વર્તમાન અનુભવ 
જીદ્યો પડતો હોય તો શું આપણે શાર્મવાસનાથી બ'ધાઈ આપણા 
અનુભવને ખોટો માનવો ? શાસ્રો અને બીન્નના અનુભ્રવો કરતાં 
પણુ આત્મવકાસમાં સ્વાનુભવ જ વિરેષ લાભકારી નીવડે છે. 
આપણી ભૂલ હરે તો તે સુધરશે, પણુ જ્યાં આપણુ હદય કે મત 
કખૂલ ન કરે તેવી વાત સ્વીકારવી, એથી તો અંધશ્રદ્ધા જન્મે છે, 
અને પ્રગતિ અટકે છે. 

રહુવાસના-મનૃષ્ય પાતાતે-આત્માને ભૂલથી-અન્ઞાનથી દેહરૂપ 
માને છે, અને આ દેઠયુદ્ધિયી ગહિરાત્મભાવ ગ્રકટે છે, અતે તેયી 
મનુષ્ય નિર'તર મરણુથી ડર્યા કરે છે, 

આ શરીર નાશ પામવાનું, પણુ હુ તો અમર છુ અને શરીર 
એતો મે અમુક કામ કરવાતે પહેરેલો ડગલે છે, એ વિચારનો 


અનુભવ ન ચાય, યાંસુધી દેહવાસના રહેવાની, અને દેહવાસનાને લીધે 
મનુષ્ય સ્વાશ્રયી બનતો અટકે છે. 


જે લેોકવાસના, શાસ્તવાસના અને દેહવાસના પર્‌ જય મેળવે 
છે, તેનો વિકાસ ધણી ત્વરાથી યાય છે. ત્રણુ બધનેઇથી મક્ત થયેલે 
તે જીવ પોતાનુ બધું લક્ષ પોતાના અંતર્ગત સામર્થ્યતો અનુભવ 
કરવામાં વાપરે છે, અને છેવટે પોતે જે સ્વરૂષે છે તેનો સાક્ષાત્કાર 
કરે છે. સ્વાશ્રયી મનુષ્ય જ ખરો પરેપકાર કરો શકૅ છે. જેને 
'ાઈની આશા નથો તે જ ખરી સહાય બીનનને આપી શક્રે, માટે 
સ્વાશ્રયી ખની પરોપકારી થાએ. 
તા. ૨૮--૮--૩૦ મણિલાલ નથુભાઇ રાશી 


“-્્ન------ 


ધર્મ અને રાષ્રૃત્વ 


અનાદિ કાળથી મનૃષ્યતી પ્રવૃત્તિમાત્રતો હેતુ સુખપ્રાપિ રહલો 
છે. અનેક વસ્તુઓની પાછળ સુખને માટે ભમ્યા છતાં સુખ મૃગજળની 
માકક દર તે દૂર જતુ જાય છે અને આમ નિ₹તર ક્ષાશ્વત સુખની 
ખોજ ચાલ્યાં કરે છે અતે “કેડે છોકર્‌ તે ગામમા શેષ્યુ' એ 
લેકોક્તિ પ્રમાણે પરમ સુખતુ ધામ અંતગ્મા જ-આત્મામા લાધ્યું. 
આમ આત્માતી શૈધ કરવી, તેના સ્વરૂપને આળ'ખવુ એ જ પરમ 
શ્રેયનો માર્ગ જણાયો આ શ્રેયમાર્ગ તે ધર્મ. 

પરતુ ધર્મમાં આત્માની સદ્દમતા અને પારલૈકિકતા પર એટલે 
બધો ભાર મફાયો કે આત્મા દેહધારી છે અતે દેદદારા જગત્‌ 
સાથે તેતે નિકટના સખધ છે અતે તે સંબ'ધ આત્મસ્વરૂપની 
પ્રાપ્તિમાં અવગણી ન શકાય એ વાત જ જાણે ભૂલાઈ ગઈ. 
પરિણામે જડભરતની પેઠે કુટુંબ અને સમાજથી ડરીને દર 
જ્નાગવામાં જ મોક્ષ રહેલો છે એવો વૈરાગ્યનો ભૂલ ભરેલો 
આંદરી રજુ થયો. સમાજમાંથી નાસી છૂટવાના-બાલ્મ સન્યાસના 
મિથ્યા પ્રયત્નો થયા. પર્મ', દેરાસરો, મ'દિરેો, મસજદો અને 'દેવળામાં 
કેદ થયો. ધાર્મિક અને વ્યવહારિક એવા જીવનના ખોટા ભેદ પડયા, 
ધર્મ અને જીવનને જણે છૂટાછેડા થયા. દૈતારૈત આદિ અનેક 
વત્તવાદ્ના ઝધડા જાગ્યા અતે સપ્રદાયોના ખાખોચીયાંમાં ધર્મ 
ફબ્યો. આ દોષના નિવારણાર્યે ભગવાન બુહે આત્માના સ્વરૂપની 
વાત જ છેડી દીધી છે. તેમની એક આખ્યાયિફા આ સબધમાં 
ધણી બોધપ્રદ છે. તેમના એક જ્ઞિષ્યે આશકા કરી કે “ મહારાજ 
આ જગતતી ઉત્પત્તિ કેમ અને ક્યારે થઈ તેનો હતુ શો હશે, 


---:--ડડડ-ડડડડડ 
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આત્માનું સ્વરૂપ શું, તેતે અને જગતને શો સ'બધ ? ઈત્યાદિ તત્ત્વ 
એધ આપે કદી કર્યો નથી, ત્યાં સંયર્માદે ધર્મનું પાલન શા 
અર્થનું?” તેતે ઉત્તર મળ્યો “ભાઈ, એક દર્દીને તીર લાગ્યું 
'છે અતે તે વૈદ્ય પાસે જઈ ને કહે છે કે “મારુ આ તીર કાહે, પણુ 
જર્‌ા ઉભા રહે, પ્રયમ મને કહો કે આ તીર મારનાર કેણુ અને 
પવા હશે ? શા હેતુથી તીર માર્યું હશે ? તે કઈ દિશામાંથી આવ્યું 
હશે ” આ મૂર્ખ દર્દીના જેવી તું વાત કરે છે. આત્મા અને જગ- 
ત્તતા સ્વરૂપની વ્યથે જિત્તાસા છેડી કર્તવ્ય પાલન કર અને તેમ 
કરતા સત્યત્ઞાનની પ્રાતત યથાકાળે સહેજે થઈ રહેશે.” 


આત્મા દેહી છે, અને ચિત્તદ્દારા દેહી પ્રવૃત્તિ કરે છે. પ્રવૃત્તિમાં 
કમબધ ન થાય અતે મેક્ષ મળે તે માટે ચિત્તશુદ્ધિની 
આવશ્યકતા છે. આ ચિત્તશુદ્દિ અનેક સાત્તિક ગુણોના સપ્રમાણુ 
વિકાસ વિના શકય નથી, અતે આ ગુણુવિકાસ જીવનના અનેક 
વ્યાપારોમાં જ ચઈ શકે છે. સત્ય, અહિંસા, અજ્નય, ક્ષમા, સહનશીલતા 
આદિ અનેક ગુણાને! ઉત્કર્ષ અને કસોટી સમાજમાં જ શક્ય છે એ 
સહેજે સમજશે. વળી જ્યા સુધી દેહ છે ત્યાં સુધી સમાજને। કેવળ 
જાગ શકય પણુ નથી. એકાન્તવાસીને પણુ નિર્વાહ માટે કોઇને કોઈ 
પર આપાર રાખવો જ પડે છે. આમ છે તો ત્યાગ શાતેો થયે? 
સમાજનો નહિ પણુ તેના પ્રત્યેના ધમૈનો જ. સમાજ તરફથી પેોષણુ 
અને રક્ષણુ મેળવ્યુ છે ૭તા તેના પ્રત્યેનું પોતાનું ત્રઠણુ કખૂલ નથી 
કરવુ એ તો આજના દેવાળીઆ જેમ લેણુદારાને જાણે એળખતા જ 
નથી એના જેવું થયુ ટ્રકમાં સમાજને ત્યાગ અશક્ય છે અને તેનો 
મયત્ન ધર્મદષ્િએ અનિણ છે. 

સમાજમાં કુટુંબ, જાતિ, રાષ્ટ્ર, સકળ મનુષ્યસમાજ ભૂતસૃષ્િ 
માત્રતો સમાવેશ થાય છે. આજે આપણે માત્ર સમાજના એક મહત્ત્તના 
અંગ, રાષ્ટ્ર પ્રત્યેના આપણા ધર્મની વાત વિચારવાના છીએ, 








૧૩૮ પયુષણુ પવના વ્યાખ્યાનો 
કઝ ઝક 


જેમ પૂર્વના ત્રદણાનુબંધે કરીને અમુક કુડુબમાં જન્મ યાય 
છે અતે ત્યારથી જ તેના પ્રત્યેના ધર્મ પ્રાપ્ત થાય છે, તેવી જ રીતે 
અમુક દેશમા જન્મ થવો તે પણુ ત્ણાનુબધનું કારણુ હોઈ શકે 
અને તેથી જન્મથી જ જન્મભૂમિ પ્રત્યેના ધર્મ પ્રાતત થાય છે. જે 
ભૂમિનાં અન્ન જળ ન્સ્રે આ કાયા ધારણુ પોષણુ અને રક્ષણુ પામે 
છે, જેતી સંસ્કૃતિતું ધાવણુ આપણે ધાવ્યા છીએ તેના પ્રત્યે, તેની 
જનતા પ્રત્યે આપણે સેવાધર્મ છે ત સમજાવવુ પડે તેમ છે ? 

આપણો આ રાષ્ટ્ધમે વિશાળ વિશ્વધમે ભૂતધમે અયવા 
આધ્યાત્મિકધર્મ સાથે અવિરાધી છે, બલ્કે સુસંગત છે. પાતિત્રત્યમાં 
પરપુરષતો દ્રેષ નથી, ઇંદ્દેવતી ભક્તિમાં અન્ય દેવનો તિરસ્કાર 
નથી, તેમ સાચા રાષ્ટ્રધર્મમા પર રાષ્ટ્ર પ્રત્યે દ્રેષ કૈ તિરસ્કાર નથી 
રલો. પોતાના કૃટુબનું ન્યાય્યરીતે ધારણુ પોષણુ અને સત્તસંશુદિ 
થઈ શકે તે માટે તેના નિયતા બનવુ એ ખરે કૂટુબ ધમ છે 
તેવી જ રીતે રાષ્ટ્રનાં ધારયુ પોષણુ અતે મત્તસ શુદ્ધિ ત્યાય્યરીતે 
શકય ગતે તે સારુ રાષ્ટ્રને માટે સ્વરાજ્ય મેળવવું તે ખરો રાષ્ટ્ર- 
પર્ષ છે આમાં પર રાષ્ટ્નુ શજ્ય પચાવી પાડવાતી અધમ યુક્ત 
વાત નથી. અલબત્ત આપણા રાષ્ટ્રતે પરરાન્યની ધુસરીમાંથી મુક્ત 
કરવાના પ્રયત્નમાં પરરાજ્યને દેખીતી હાનિ લામવાનતો સંભવ છે; 
પરતુ આપણા મષ્ટ્રે મુક્તિના જે માગે ગ્રહણુ કર્યા તે ધમેયુક્ત 
હોવાથી તે હાનિ આપણને દોષકર નથી, આ માર્ગ તે કયો અને 
તેની વિશિષ્દતા શું છે તે જેઈ એ. રાષ્ટ્રે મુક્તિતા માર્ગે અહિસાતો 
ગ્રહણુ કર્મો છે. કોઈ પણુ અંગ્રેજતો વાળ સરખો! વાંકે] કર્યા વિના, 
તેને ગાળ સરખી દીધા વિના, મનથી પણુ તેતું ભૂડુ ઇંચ્છયા વિના 
માત્ર શાત પણુ જ્વલત સત્યાગ્રહુથી સ્વરાજ્ય મેળવવાતો આપણો 
દાવા છે, આં પ્રકારનુ પ્રજા પ્રજા વચ્ચેનું યુદ્ધ જગતના ઈ તિહાસમાં 
અવનનુ છે. આ યુહ્ને પ્રણેતા હિંઘ્તા-બલ્કે જગતને સર્વશ્રેઇ સનત 
પુરષ છે. ન્યાયયુક્ત હિંસક યુદ્ધને પણુ ધ્ચયુહ્ધ કહેવાનો પ્રચાર છે. 
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તો આ તો એથીય વિશેષ ન્યાયયુક્ત અહિસક યુદ્ધ છે અતે તેથી તે 
સાચે જ ધમેયુદ્ધ છે. તેમાં સાધ્ય તેમજ સાધન બન્ને ધર્મયુક્ત છે.- 
આવા શુદ્ધ ધર્મયુદ્ધના વિજયમાં નટેનધમેનો પણુ વિજય રહેલો છે.. 
મ્મકે બન્નેનો મુખ્ય સિદ્ધાંત અહિંસા છે. જેતા પોતાના સાચા 
અહિ'સા ધર્મતે એળખે અને આ ધમેયુદ્ધનું રહસ્ય સમજે તે 
તેઓ દેશને તારે અને પોતાના ધમેતે। દિ્ગિવજય કરાવે, 

સાંપ્રત રાષ્ટ્રધર્મ તુ-બીજી વિશિષ્ટ અંગ ખાદીપ્રચાર છે. ખાદીપ્રચાર 
એટલે દરિદ્રનારાયણુની સેવા, પૃથ્વીના પડ પર્‌ ગરીબમાં ગરીબ દેશ 
આપણે હિ-દુસ્તાન છે. દેશની સેવા એટલે ગરીબોની સેવા અને તે 
જવી રીતે સૌ કોઈ કરી શકે? ન્યાં કરોડો હાડપિજરાને એક ટાણુ 


પણુ પૂરુ અન્ન મળતુ નથી અને બદ્લવાતે બીજુ વસ મળતું નથી 
ત્યાં તેને રાજનો એક પૈસો પણુ વધારે મળે તો તેને તે મહાર સમાન 


થાય. ત્યારે શું તેમને માટે અન્થક્ષેત્રા ખાલવાં કે રોજ દક્ષિણાઓ 
વહેંચવી ? આ માર્ગો તો પરાપૂર્વથી આપણે ત્યાં પ્રચલિત છે પણુ 
આ ઉપાય તો વ્યાધિ કમતાં પણુ ખૂરે થઈ પડયો છે એકેાણુ નથી 
જાણુતુ ? માટે ખરે ઉપાય તો ગાંધીજને રૈટિયામાં જડયો. આ 
સુદર્શનચકર જ દેશની ગરીબાઈ થોડીક પણુ ફેડી શકે તેમ છે. ઘેર ધેર 
ર[ટિયા ચાલે અતે અનેક કાંતનારા, અને વણુકરાને રોજી મળે, 
વસ્્ર મળે અને પરદેશ ધસડાઈ જતી ર્‌. ૬૦ કરોડની લક્ષ્મીદેશમા 
રહે. જેન ધમેમાં દયાધર્મતે પ્રાધાન્ય આપ્યુ છે આ દ્યાધર્મનુ 
પાલન ખાદી દારા દરિદ્રોની સેવા સિવાય બીજી કઈ રીતે સરસ 
ચવાનું હતુ 

જેમ જેમ ઉડા ઊતરીને વિચારશું તેમ તેમ સ્પષ્ટ માલુમ 


પડશે કે શ્રેયાર્થોને રાષ્ટ્રધર્સ પ્રત્યે આંખમીંચામણાં કરે ચાલે 
તેમજ નથી. ને તેણે ચિત્તશુદ્ધિ કરવી હોય, ગુણાત્કર્ષ દ્વારા 


જવન આધ્યાત્મિક ખનાવવું હોય તો સમાજના અન્યાયો સામે 
અહિંસક યુદ્ધ લડવું જ જેઈશે. અને પરરાન્યની ધુંસરી તળે રાષ્ટ્રનું 








૧૪૦ પ્ચુષણુ પર્વના વ્યાખ્યાનો 








પીસાઈ જવું એનાથી ખીન્ને ગભીર અન્યાય શે હોઈ શકે? અને 
આ મહા અન્યાયનો પ્રતિકાર કરવામાં જવન સર્વસ્વ હોમાય તેમાં 
આધ્યાત્મિક ઉન્નતિ શું જેવી તેવી છે! ધમે-આધ્યાત્મિકતા એ 
જીવન વ્યાપક તત્ત્વ હોય અને છે જ તો ગુલામી પ્રજતે ધમેપાલન 
અને આપ્યાત્મિક વિકાસ સરવીશે શકય છે? આધ્યાત્મિક જીવન 
જવનારને ડગલે તે પગલે મુલામી-આતર્‌ અતે બાલ-સામે થવું જ 
જેઈએ. ક્રેયાર્થીતે, મુમુક્ષુને રાષ્ટ્રયુહમાં ઝ પલાવ્યે જ છૂટકો છે. 
દુઃખની વાત એ છે કે કયાર્થીએ જ-સાધુ સાધ્વીએ જ જે 
યુદ્ધમાં મોખરે રહેવા લાયક છે અને રહેવા જેઇએ-તે તેનાથી દોઢ 
ગાઉ દર ભાગે છે. તેમણે જાણુવુ જેઇએ કે પરમ શ્રેયાર્થી આ 
ચુદ્ધના સારથી છે અને સત્ય, હસા, ખહ્મચર્ય, અપરિગ્રહ 
આદિ યમ નિયમાધ્તિં જેમણે પોતાના જીવનમાં વિશેષ પાલન કર્લી 
છે, તેવા શ્રેયાર્થીએ તેના સૈનિક સાથીએ છે અને થોડે ધણે અંશે 
પણુ સંયમી જીવન જીવનારાઓને જ સૈનિક થવાનું આહ્વાન છે. 
નૈનિકોમા સંયમી જીવનની જેટલે અંશે ખામી હોય છે તેટલે અંશે 
લડતમાં પણુ ખામી રહે છે જ. જેમને ચા ખીડી વિના ચાલે નહિ, 
ભૂખ તરસ ટાઢ તડકો વેઠી શકે નહિ, સહેજ વાતમાં છેડાઇ પડતો હોય, 
જેની જીભ કાખુમાં ન રહે, કટુ બનો ભાર માથે હોય, પરિગ્રહ ખૂબ 
વધારેલો હોય આવો માણુસ સૈનિક ચાય તો પોતાને અને દેશને 
લજવે. આથી ઉલડુ' સાધુ સાધ્વીએ જેએ સત્યનિદ, ખઅહ્યચારી 
અપરિગ્હી, ક્ષમાશીલ, અને સહનશીલ છે અને જે શ્રેયાર્થીઓ મહા- 
વતોતે પોતાના જીવનમા ઉતારવા મથી રહ્યા છે તેઓ ભલે વિદ્દાન 
ન હોય, વક્તા ન હોય, શિક્ષિત ન હોય, ભલે સ્ત્રી હોય, વયમાં 
યુવાન હોય તો પણુ લડતને વધારે સુદર રીતે દોરી શફે અને યશ 


અપાવી શકે, આ યુદ્દતુ હથિયાર બુદ્ધિ કરતાં ચારિત્ર નિશેષ છે 
અસાધુતાતી સામે સાધુતાએ લડવાતું છે. 


ધમ અને રાષ્ટ્રત્વ ૧૪૧ 





ત્યારે હવે સાધુ સાધ્વીએ! જવનનો મમે સમજ દેશની હાકલને 
માન આપે તો દેશનો અજખ પલટો થઈ જાય અને સ્વરાજ્ય 
હસ્તામલકવત્‌ ચાય. પણુ તેમને કે।ણુ સમનનવે ? સાધુર્સઘની જેમ ત્રેન 
સંધ પણુ એટલો જ પ્રબળ છે. જૈન સંઘ પોતાને રાષ્ટ્રધમે સમજે તો 
સાધુસંધને વિનવી, પગે પડીને અને છેવટે તેમની સામે સત્યાગ્રહ 
કરીને પણુ સમન્નવી શક્રે. હવે જમાને! ઉભટો આવ્યા છે. પ્રન્ન 
રાજને દોરે છે, મજૂરો મુડીદારોને દોરે છે યુવાનો ૬દ્દોને દોરે છે 
તો! ધર્ષસ'ધ ધર્માચાર્યો અને સાધુઓને દોરે તેમાં કાંઈ નવાઇ નથી. 


અંતમાં આજના પવિત્ર પર્યુષણુના મહોત્સવ નિમિત્તે એકદા 
ચયેલાં સકળ શ્રૈયાર્થીએ મમષ્ટ્રધમેના યથાર્થ પાલન દારા પોતાને 
અને માતૃભૂમિનોા મોક્ષ સાધે એ પ્રાર્થના. 


ચ'દુલાલ કાશીરામ દવે 
(ખો. એ. એલ. એલ. બી. ) 


અમદાવાદ 


શ્રાર્દા મદિર્‌ | 
પર્યુષણુ પર્વ ૧૯૮૬ 


ધર્મ અને પંથ 


આત્મપ્રિય સુશીલ બહેનો અને સુસ્ત બાંધવો, 

ધર્મ અને પથ એ બને સાપેક્ષ દટ્ટિએ વિચારીએ તો કેવળ 
ભિન્ન નથી, તેમ કેવળ અભિન્ન નથી, આપણે શ્રવણુ કર્યું કે ધર્મમાંથી 
પચ ઉદ્ભવે છે અને પથા પરસ્પર કલહ કરે છે. તેમ વકતાની 
ટૃદિથી તો પરસ્પર સપ પણુ કરે છે એટલુ જ નહિ પણુ સુસંપ 
પણુ કરે છે. 

જે પથ કે સપ્રદાયતી દષ્ટિ તેના સાધ્ય એટલે પમપર છે 
તે પથ કે સપ્રદાય તે જ ધર્મ્'્માથી નીકળેલા માર્ગની પેઠે-તે જ 
વહ્મમાથી નીકળેલી શાખાની પેઠે-તે જ સુવર્ણુ માંથી ઉત્પન્ન ચતાં 
નાના પ્રકાર્તા આકારવાળા અલકારોની પેઠે, તેઓને પોતાના બધુ 


૨. 


ગણુશે, કારણકે તેમતુ ઉત્પત્તિ સ્થાન એક જ છે-ધર્મ છે. 


કા 


ધર્મ એ દ્રવ્ય છે અને પથ એ તે તેને પર્યાય છે. ધર્મ એ 
સુવર્ણુ છે, અને પથ એ સુવર્ણુની સુદ્દિરૂપ તેના આકાર છે. આ 
હેતુથી જે મપ્રદાય પોતાના આત્માતે એટલે પોતાના મૂળને સ પૂર્ણપણે 
વળગી રહ્યો છે, તેને તેજ પર્મમાંથી નીકળેલો બીજે સ પ્રદાય 
વિરોધી નથી લાગતો, પર'તુ વિવિધ લાગે છે, 151101૦01૬ નથી 
લાગતો પરતુ 92110૫5 લાગે છે. આ દષ્રિથી ધર્મપથો પોતાના 
બધુ પથેોને નેતાં શીખે તો જગતની વિવિધતામાં જેમ આનદ છે 
તેમ આ પથેોના સમન્વયમાં પણુ આનંદ લઈ શકીએ, 


હાર્મે(નિયમમાં જેમ “સા રી ગ મ પધની,' એવા સાત સરે છે, 
મત્ેકનો સૂર્‌ વિવિધ છે તથાપિ તેમની 11811100)-સ વાદ્ન-આપણે 
ઉપનવો શકીએ છીએ. તેમ પથેઃ માંથી પણુ આપણે સ વાધ્ન ઉત્પન્ન 








યો જ ૬ 
ધમ અને પથ ૬૧જ૩ 





કરી શકીએ. તથાપિ આપણું એકય કયાં છે-આંપણું મૂળ કયાં છે ! 
ગએ આપણે ન્ેવુ જેઈએ, નહિ તો મૂળ ઉપર કુઠાર પડશે અતે 
ને મૂળનો નાશ થશે તો મૂળમાંથી ઉત્પન થયેલા પંચતે પણુ 
નાશ થશે. 

હવે પથે। વિધવિધ થવામાં શે। કુદરતને હેતુ છે એ આપણે 
જરા વિચારદૃષ્િથી તપાસીએ. આત્મામાં અનંત ગુણો છે. અને એ 
સઘળા ગુણે। ખીલવવાને। આત્મામાંથી ફુટેલા ધર્મના મુખ્ય ઉદ્દેશ છે. 
તથાપિ મનુષ્ય સઘળા ગુણો એકી વખતે સંપૂર્ણપણે ખીલવી શક્તો 
નથી, એથી કોઈ પર્મપ'થસસ્થાપક, સ્ાનતે સુખ્ય કરી આત્માના 
ખીજ ગુણોને ગૌયુ શખી તેની ખીલવટ પોતે કરી પોતાને 
અનુસરનારાએ પાસે ખેળે ખેળે કરાવતા રહે છે. 

તેજ પ્રકારે ફ્રોઈ દર્શનને મુખ્ય કરે છે, અને સાન અને 
ક્રિયાને ગૌણુ રાખે છે. તેમ જ કોઇક સપ્રદાય ઉપદેશે છે કે ચાસ્ત્રિ 
વિના-જ્ઞાન દર્શન ક્રિયામાં આવ્ય! વિના સર્વ ખોડું છે. 

હવે આપણે જાણીએ છીએ કે સમ્યક્ાનમાથી અનંતસાન, 
સમ્યફૂદર્રીનમાંથી અનતદ્શન અતે સમ્યફૂચારિત્રમાથી અનતઆનદ-એ 
ત્રણે સમપ્રમાણુમા ખીલે નહિ ત્યાં સુધી તેને સમન્વય થવો! દુલભ 
છે. માટે જ્ઞાનપ્રિયાએ દરીનપથ અને ચારિત્રપથની અવગણુના કર્યા 
વિના જ્તાનપથમાં રહી, વિકાસ કરવો અને દરીનપથીએઓની અને 
ચારિત્રમાર્મીઆની અનુમોદના કરવી જેઈ એ. આમ કરવાથી ન્યાં 
વિરોધ દેખાય છે ત્યાં વિવિધતા દેખાશે. 

હુવે આપણે જેઈ એ કે નેનસમાજમાં દેખાતા ત્રણુ સગરદાયો 
અને તેમાંના એકુકા સપ્રલ્ાયમાં રહેલા સધાડા અતે ગન્છે! અનેક 
છે. છતાં એક વૃક્ષમાં શાખા ત્રણુ હોથ અતે પ્રત્યેક શાખા ઉપર 
ફળા જુદે જુદે અંતરે હોય, તથાપિ બરક્ષના ફળમાં, ફુલરમાં, પત્રમાં; 
ડાળીઓમાં, ડાળામાં, થડમાં, મૂળમાં, એક જ રેસ (]પાંત૦) સર્વત્ર 


ક ક -ડઝડત્ર--------- 


૪૪ મ પચુ'ષણુ પવજનાં બ્યાખ્યાનેા 











વ્યાપી રહેલ હોય છે. તેમ આ સર્વ જુદા જુદા નામે જણાતાનેદ 
આત્મા, ધમૈરૂપ શૃક્ષમા સમાયે। છે. 

ખીજીં એક દજઞાત આપણે લઇએ. દિગબર, શ્વેતાંબર કે 
સ્થાનકવાસી એ સર્વે જૈનધથે માનનારાએ લગભગ સરખી સખ્યામાં 
વહે'ચાયા છે. પરસ્પરને નિધ્તા જેમ જવામાં આવે છે તેમ ૫૨સ્પ૨માં 
રહેલા ગુણોને જેઈ સ્તુતિ કરનાર પણુ કોઈ કોઈ ગુણુદદ્િઓઆ જડી 
આવે છે. 

આપણે જેનધમ માનનારાએ સવા તેર લાખ જેતોને અમદાવાદે 
આંમત્રીએ. અને પછી એક સર્કલમાં ગોઠેવીએ, એટલે ક દિગંબર, 
તેની જોડે સ્થાનકવાસી અને તેની નડે દેરાવાસી, એ સર્વને એક 
સર્કલમાં ઉભા રખી વચમાં આપણા પુણ્યાદચે શ્રી મહાવીર્સ્વામી 
પધારે તો તેને કોણુ વદન નહિ કરે ? વ'દન કરનાર દિગબર હે! કે, 
શવેતાખર હો, સ્થાનકવાસી ?ે। કે, તાર્ણુપથી હે, પરતુ શ્રી મહાવીરને 
પોતાના ધ્મ'પિતા તરીકે સવ વદશે-પૂજશે-આન્તા શિરેધાયે કરશે, 
અને હદધ્યમદિરના સિહાસનપર બેસાડી તેમની આરાધના કરશે. સર્વ 
આવેળાએ એ જ પ્રભુનુ પૂજન કરે છે, ત્યારે આપણી એકવાક્યતા- 
આપણે સમન્વય આપણી 12010019 આપણો સંવાદન કયાં છે, 
તે આ ઉપરથી ન્ને૪ જકાશે. 


વ'દન, નમનનાં વિધાન જુદાં નથી, પણુ વિધવિધ છે, પરતુ 
એ વદન કે નમન શ્રી મહાવીરને છે એ વાત ઉદાર્દીલ તો સ્વીકાર્યા 
વિના નહિ રહે, 


શ્રીમહાવીર આ પ્રમાણે આપણા સર્વના-સવાતેરલા ખના ને ધર્સ- 
પિતા છે તો આપણે તેના ધમ"-ગાર્સ પુત્રા છીએ. અને તેથી 
આપણે એ એક પિતાના ધર્મપુત્રો હોવાથી બધા બાંધવો! છીએ. 


માટે આપણી દષ્ટિ આપણા સધળા વિધાનોમાં પ્રથમ શ્રી મહાવીર 
તરદ હોવી જેઇએ અને પછી આપણુ બાંધવા પર. 


“ઝડ 
ધર્મ અને પંથ ૧૪૫ 


કેટલીક જગાએ કહેવામાં આવે છે કે તર્કથી સમાધાન ન થાય; 
પરંતુ તર્ક કરનાર ને સત્યપ્રિય હોય તો તે અનેક તકોનો પણુ, અનેક 
અપેક્ષાઓને! પણુ સમન્વય 'ે સમાધાન કરી શકે. 

અપેક્ષાવાદ કે સ્યાદવાદતો આત્મા જ સમાધાન છે. અતે 
અપેક્ષાઓ એક સયમાથી ઉત્પન્ન યતા વિધાવધ તર્ક છે. 

વક્તાને તો જણાય છે કકે “મુંડે મુડે મતિશલિત્ના' એમ જે 
કહેવાય છે-10813: 3301, 1321 1110૫છ3ધ5-એ જે ડહેવત છે, 
તે અણસમજુ કે અજ્ઞાન મનુષ્યોને માટે ભલે હો, તથાપિ તેઓ 
ન જાણુ તેવી રીતે પણુ તએતી એક વાક્યતા કુદરત જળવી રાખે 
છે. ધણા આચારે।માં પણુ વિચાર એક હેય છે. 

ચીનતી સ્ત્રીઓ પોતાના પગ બહું ડુંકા હોવામાં સુદરતાનું 
દર્રીન કરે છે, અને યુરોપ અમેરિકાની સ્ત્રીએ પોતાની કમ્મર ડુંઇી 
કરી નાખવામાં સદરતા દેખે છે, 

જાપાનમાં નાક દાખેલુ હોય અને ચપટું હોય તો તે સુદર 
ગણાય, અને ઇશાનમાં તાણને પણુ લખુ જ્ઞાખ્યુ હેય તો સુદર 
ગૃણાય. 

થાહ્મણુ। ગંગામાં સ્નાન કરી વેદના મત્રે ભણી હિંદુ યજમાનને 
પવિત્ર કરે છે, એ જ પ્રકારે કિશ્ચિયન બેપ્ટીસ્ટાો હોજમાં યજમાનને 
એપ્ટીઝમ આપી ખાઇખબલના સૂકતો ભણી પવિત્ર કરે છે. 

આ દણજ્ાતથી જણાય છે કે આચારમાં વિવિધતા હોવા છતાં 
પણુ સુંદરતા અને પવિત્રતા વગેરે ગુણોમાં આખી માનવજતિની જ 
એક વાકયતા છે-૫૩117 છે. માટે સો શ્રાણા એ એકમત એવું ને 
કહેવાય છે તે સ્યાદ્વાદના સિદ્ધાન્તથી માનવજનતામાં આણી શકાય ખરું. 

જુએ, આપણા જેનમાં ત્રણુ સંપ્રદાયો છે અતે ત્રણુ માનીએ 
છીએ કે સમ્યફસ્ાન, દર્શન અને ચારિત્રથી મુક્તિ છે. તથાપિ એ ત્રણે 
ગુણાને ખીલવવામાં તમે બારીક વિચારથી નશો તો દરેક સંપ્રદાય 
એક ગુણુને મુખ્ય રાખી, ખીન્ન ખેને ગૌણુ કરી પોતાનો ધાર્મિક 


૧૦ 
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૧૪૬ પચુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો 








વિકાસ કરી રહ્યા છે. કોઈ જ્ઞાનને, તો કોઈ દશ*નતે, તો કાઈ 
ચાકિત્રને. માટે એ સંપ્રદાયો જેને ભિન્ન ભિન્ન લાગતા હોય તેતે 
તેમ લાગો, તથાપિ વક્તાતે તો તે વિવિધ જણાત્રાથી અખિલ 


જેનતાના પ્રત્યેક સંપ્રદાયમાં ભળી ત્રણે ચુણાને સમાન કક્ષામાં લાવવાનો 
પ્રયોગ કરી ર્લો છે. 


સ્થાનકવાસીઓ મૃર્તિને માનતા નથી, પરતુ વક્તાતી દૃષ્ટિએ 
પ્રભુ મહાવીમ્તે માને છે, પ્રભુ મહાવીરની માનસપૂન્ન પણુ કરે છે, 
તેમતું જ સ્મરણ કરે છે અતે તેમના ગુણે! ઉપર યથાશક્તિ ધ્યાન પણુ 
કરે છે. આ જ પ્રકારે દિગિભર સપ્રદાયતો તરણુતારણુપ'થ મૂતિ'ને 
માનતો નથી તથાપિ, *વેતાખરના સ્થાનકવાસી સપ્રદાયની માકક 
શ્રીમદાવીરની જ માનસ%જા-સ્મરણુ-ધ્યાન કર્યા કરે છે. આપણે 
*વેતાબરો ઉપરનું તો બધુ કરીએ છીએ એટલુ જ નાહ પણુ એ 
સધળાં વિધાને। ઉપરાંત મૂર્તિઠારાએ પણુ એ પ્રભુનું પૂજન કરીએ છીએ. 

વક્તાતે તો જણાય છે * મૂર્તિપૂજક નામ આપણને આપણા 
વિશેધીએ આપેલુ છે. આખા જગતના, લાલનના યથાશક્તિ કરેલા 
ગ્રવાસ-અનુભવપરથી જણાય છે કે કોઈ મર્તિપૂજક નથી. બધા એક 
સરખી રીતે પ્રભુપૂજક છે. દાખલા તરીફે--- 

લાલન પોતાના એક ખાદ્યણુ મિત્ર સાથે બુલેશ્વરના મહિરેમાં 
”તય છે. ત્યાં એક સરકૃત *લાકથી તે એક મહાદેવની આ પ્રકારે 
પ્રાથના કરે છે-- 

મેરૂ પર્વત જેટલી થોડી શી શાહી હોય, સમુદ્રના સરખો નાને શો 
ખડીયે. હોય, કલ્પબક્ષની શાખાઓની કલમે! ધડી હોય, આખી 
પૃથ્વીને વીટાઈ વળે એટલો નાને રો કાગળને ડ્ેડડો હોય, અને એ 
હુડા પરે સાક્ષાત્‌ સરસ્વતી પોતે નિરતર, હે પ્રભુ ! તારી સ્તુતિ 
લખે, તથાપિ તારા અનંત ગ્ુસુ માપી શકાય નહિ.” 

આજ પ્રકારે આમાં તમે પહેલેથી છેલ્લે સુધી નેશે ફે એ 
થાઉણુડુત્રના આત્મા, માનસ કે વચન કયાં છે | તેતો આત્મા તો 





પર્મ અને પંથ ૧૪૪ 
પર્માત્માતે નઈ રજો છે અને તેઓના જ ગુણુવું વર્ણન કયાં કરે છે. 

જે એ પ્રતિમાનું જ દર્શન કર્યા કરતો હોત, તો તો એમ 
ખોલત 'કે, “ હે પ્રતિમા, તને પાણાની ખાણુમાંથી ખોદી કાઢી છે, 
ક્લાણાદ કડીઆએ ધડી છે, ક્લાણા સલ્લાટે તને ગોળમટાળ ખેનાવી 
છે !' આવું તો કયાંય પણુ દેખાતું નથી. તો પછી એ મૃ્તિપૂજક કકે 
પ્રતિમાપૂજક કયાં છે? એ તો પ્રભુપૂજક છે. 

એજ પ્રકારે એ બાહ્મણુ મિત્ર લાલનની સાથે ચિંતામણુજના 
સદિરમાં આવે છે અને ત્યાં લાલન સસ્કૃતમાં એક શ્લોક બોલે છે-તેની 
સતલબ આ પ્રકારે છે. 

“એક સુદર વન છે અને તેમાં સર્વ ચંદનના વૃક્ષે છે. 
એ ચદનના શ્હ્ષેની સુગંધથી આકર્ષાઇ તેની આસપાસ સયો વીંટાઈ 
રહે છે. પરન્તુ એ ચ'દનવનમાં મયૂર દાખલ થાય છે. એટલે સર્પ 
સયૂરના ભયથી ચ'દનને છેડી નાસી જય છે. તેમ હે પ્રભુ પ્રાલનાથ, 
ચ'દન જેવા અમારા આત્માની આસપાસ કર્મોરૂપી સ્પા વીંટાઈ ર્યા 
છે અને અમારી આત્મસુગંધને વિષમય બનાવી રભ્યા છે. આપ 
અમારા હદ્યવનમાં મયૂરરપે પધારો એટલે કર્મોરૂપી સર્પો નાસી જઈ 
અમારી આત્મસુગંધને તમારા પ્રતાપચી અમૃતમય કરી અમતે ને 
જગતને આનંદ આપે. 

વકતાનો ભાહ્મણુ મિત્ર નેઈ શકે છે કે આમાં પ્રતિમા કે મૂર્તિનું 
દર્શન, પૂજન, કે વદન નથી, પરતુ શ્રી પાર્શ્યનાથતુ જ દર્શન છે. 

એ જ પ્રકારે વકતા મોરખીના એક મિત્ર પાસેથી દસ હજર 
ફપીઆની એક નોટ લે છે, એને” બદલે ઝો મિત્રને એ નેટ કરતાં 
સં'દર રૂપેરી કાગળ આપે છે, તથાપિ પોતે સ્થાનકવાસી હોવા છ્તાં 
પણુ એ દસ હજાર ર્‌પીઆની નોટતે રૂપીઆ જ માને છે તેમ આપણે 
વિધિયુકત થયેલી પ્રતિમાને મૃતિં કે પત્થર નથી માનતા પરતુ પ્રભુ 


સાનીએ ખીએ. 














ન્ડ 


ક પર્યુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 
દ કાકા 














દિગબર સાધુએ, દ્શારૂપી વસ્ત્રથી પોતાના ચાસ્ત્રિતો નિર્વાહ 
કરે છે અતે શ્વેતાંબર સાધુએ પણુ આચારાંગસત્ર પ્રમાણે “અચેલક” 
જણાય છે. 

“ અચેલક' શખ્દતો અર્ચ વસ્ત્રરહિત ચાય છે, પરતુ એને 
અધે “ અચેલક? એટલે અલ્પવસ્રવાળા ડરવામાં આવે છે. આમ 
એક વસ્્રહિત રહીતે અતે ખીજા અલ્પવસ્તમાં પણુ મોહ નહિ 
રાખીને પોતાના ગાક્ત્રિતો નિર્વાહ કરે એમાં વિરોધ સ્યાદ્વાદીને 
કેમાથી હોઈ રકે ? 

સંવત્સરી કતિ:મ કોઈ ચાયતે દિવસે કરે છે, કોઈ પાચમને 
દિવસે કરે છે હવે પ્રતિદમણુના હેતુ ઉપર ન્રેઈએ તો પ્રમાદ્વશથી 
આત્મા પોતાનુ રથાન છોરી પશ્સ્થાનમાં ગયો હોય-એટલે અતિચાર 
લાગ્યે! હોય, તેને ધાઈ નાખવાતુ છે. હવે પાચમને દિવસે પરભાવમાથી 
સ્વભાવમાં આવનારા અને ચોથને દિવસે પરભાવમાથી સ્વભાવમાં 
આવનામમાં વિરોધ ડયાં છે ! તે ક સમજાતુ નથી. માટે ને આશય 
એક જ છે-વિવિધ તિથિએ ડરેલા અનુદાનનુ ફેળ ને એક સરખુ 
આવે છે તો પછી પરસ્પર સુસ*“પ શા માટે ન સધાવો જેઇએ ? 

શાસ્રમાં કહ્યુ છેકે જે ફ્િયા સાધ્યને પહોંચાડે છે તે જ સમ્યક્‌ 
ક્રિયા છે. માટે ચોથ કે પાચમ ન સાષ્યતે પહોચાડવાને બદલે 
સાધનમાંચી પણુ ખસી જય અને ખસાવવાને બદલે કલહ વધારે તો 
ધમેને બદલે અધમે જગતમાં વધે માટે શ્રી મહાવીરને ધર્મન્યાયાધીશ 
રાખી-તેમના સ્યાદ્વાદ કે સમાધાનવાદથી વિશ્વના તમામ ધર્મમાર્ગો, 
ધમના નાના સપ્રદાયો, અતે સ પ્રદાયના પથા-ગચ્છો અને સંધાડાને 
જેતા શિખીએ તો આ વિશ્ચશોં સર્વ ધર્મ સુસ'પતા-સ'વાદતો સ'ભાળી 
જગત શાંતિથી સુપ્રગતિના પચે ચાક્ષતું જણાશે, 


જ્ઞા. ૨૧-૮-૩૦ લાલન. 


શાગ્સમર્યાદ્દા 


શાજ્ન એટ્લે શ*?--જે શિક્ષણુ આપે એટલે કે જે કોઈ 
વિષયતી માહિતી અતે અનુભવ આપે તે, તે વિષયનું શાસ્ત્ર. માહિતી 
અને અતુભવ જેટજેટલા પ્રમાણમાં ઉંડા તથા વિશાલ તેટતેટલા 
પ્રમાણુમાં તે શાસ્્ર તે વિષય પરત્વે વધારે મહત્ત્તતુ. આમ મછત્ત્વનો 
આધાર ઉંડાણુ અને વિશાળતા પર હોવા છતાં તે શાસ્રની પ્રતિછાનો 
આધાર તો તેતી ચથાથેતા ઉપર જ છે. અસુક શાસ્રમાં માહિતી 
ખૂબ હોય, ઉંડી હોય, અતુભવ વિશાળ હોય છતાં તેમાં જે દષ્દોષ 
% ખીજ બ્રાંતિ હોય તો તે શાસ્ત્ર કરતાં તે જ વિષયનુ, થોડી પણુ 
યથાય" માહિતી આપનાર અને સય અનુભવ પ્રકટ કરનાર બીજું 
શાસ્ત્ર વધારે મહત્ત્વનું છે, અને તેની જ પ્રતિષ્ઠા ખરી બધાય છે. 
શાસ્ર શખ્દમાં શ્ઞાલ અને ત્ર એવા ખે શખ્દો છે. શખ્દ્દોમાથી અર્થ 
ધટાવવાની અતિજૂની રીતનો આગ્રહ છોડવો ન જ હોય તો એમ 
કહેવું જ્નેઇએ કે શાલ એ શબ્દ માહિતી અને અનુભવ પૂરા પાડવાનો 
ભાવ સુચવે છે, અતે ત્ર શખ્દ ત્તાણુશક્તિના ભાવ સચવે છે. 
શાસ્્રતી ત્રાણુશક્તિ એટલે આડે રસ્તે જતાં અટકાવી સાણુસને 
અચાવી લેવા અને તેની શક્તિને સાચે રરતે દોરવી. આવી ત્રાણુ- 
શક્તિ માહિતી કે અનુભવની વિશાળતા ઉપર અગર તો ઉડાણુ ઉપર 
અવલ'બિત નથી. પણુ એ માત્ર સત્ય ઉધર અવલ'ખિત છે. તેથી 
એક'દર રીતે વિચારતાં ચોખ્ખુ' એ જ ફ્લિત થાય છે, કે જે કોઈ 
પણુ વિષયની સાચી માહિતી અતે સાચો! અનુભવ પૂરો પાડે તે જ - 
શાસ્ત્ર હેવાવું જઇએ, 

આવું શાસ તે ડયુ'?--ઉપર કહેલ વ્યાખ્યા પ્રમાણે તો 
“જાઈને શ્ઞાસ્ર કહેવું એ જ મુશ્કેલ છે. કારણુ કોઈ પણુ એક રાસ 





૧૫૦ પર્જુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાતે 





અત્યાર સુધીની દુનિયામાં એવું નથી જન્મ્યું કે જેની માહિતી અને 
અનુભવ, કોઇ પણુ રીતે ફેરફાર પામે તેવાં ન જ હોય કે જેની 
વિસ્દ્ કોઇને કદીએ કહેવાનો પ્રમંગ જ ન આવે, ત્યારે ઉપરની 
વ્યાખ્યા પ્રમાણે જેને શાસ્ત્ર કહી રાકાય એવું કઈ પણુ છે કે નહિ ? 
ગએ જ સવાલ ચાય છે. આનો ઉત્તર સરળ પણુ છે અતે કંઠણુ પણુ 
છે. જે ઉત્તરની પાછળ રહેલ વિચારમાં બધન, ભય કે લાલય ન 
હેય તો ઉત્તર સરળ છે, અને નને તે હોય તો ઉત્તર કઠેણુ પણુ છે. 
વાત એવી છે 'ે માણુસનો સ્વભાવ જિત્તાસુ પણુ છે અને શ્રદ્ધાળુ 
પણુ છે. જિજ્ઞાસા એને વિશાળતામા લઈ જય છે અને શ્રદ્ધા એને 
મકમપાગૃ અર્પે છે. જિત્તાસા અને શ્રદ્ધાની સાથે જે ખીજી કોઈ 
આસુરી વૃત્તિ ભળી જય તો તે સાણુસને સર્યાદિત ક્ષેત્રમાં બાંધી 
રાખી તેમા જ સત્ય-નતહિ નહિ, પૂણુ સત્ય-જનેવાની ફરજ પાડે. 
છે. આનુ પરિણામ એ આવે છે કે માણસ કોઇ એક જ વાગ્યને 
અગર કેઈ એક જ ગ્રથને, અગર કેદ એક જ પર'પરાના ગ્રથ- 
સમૃદ્દતે છેવટતુ શાસ્ત્ર માની લે છે, અને તેમાં જ પૂર્ણું સત્ય છે, 
એવી સાન્યતા ધરાવતો થઇ જાય છે. આમ થવાથી માણુસ માણુસ 
વચ્ચે, સમૃહ સમૂહ વગ્ચે અને સંપ્રદાય સેપ્રદાય વચ્ચે શાસ્રતી સયતા 
અસત્યતાતી બાબતમા અગર તો શાસ્રનતી કઇતાના તર-તમ ભાવની 
બાબતમાં મોટા વિખવાદ શરૂ થાય છે. દરેક જ્ણુ પોતે માતેલ 
શાસ્ત્ર સિવાયનાં બીન્ન શાસ્ત્રોને ખોટાં અગર અપૂર્ણ સત્ય જણાવ- 
નારાં કહેવા મંડે છે અને તેમ ફરી સામા ષતિસ્પ્ધિને પોતાનાં શાર 
વિષે તેમ કહેવાને જણે અજણે નોતરે છે, આ તોપષ્ટાની 
વાતાવરણુમાં અને સાંકડી મતોભૃત્તિમાં એ તો વિચારાવું જ રહી 
જાય છે કે ત્યારે શુ બધાં જ શાસ્રા ખોટાં કે બધાં જ શાસ્ત્રો 
સાચાં ડે બધાં જ ફાંઈ નહિ ? 

આ થઈ ઉત્તર આપવાની ફડીણાઇની બાજુ, પરતુ જ્યારે 
આપણે ભય, લાલય અતે સંકચિતતાના બંધનકારફ વાતાવરણુમાંથી 


રૂસઝૂરુઝઝૂ,ઝઝઝઝઝઝઝુઝઝઝઝઝઝઝઝઝઝશન્ડગઝઝડ# 


શાસ્મર્યાદા યૃપય 





છૂટા થઈ વિચારીએ ત્યારે ઉક્ત પ્રશ્નનો નિવેડો સહેલાઈથી આવી 
ન્નય છે, અને તે એ છે કે સત્ય એક અને અખડ હોવા ૪તાં 
તેનો આવિર્ભાવ ( તેનું ભાન ) કાળક્રમથી અને પ્રકારશેદથી થાય છે. 
સત્યનું ભાન ન્ને ફાળક્રમ વિના અને ગ્રકારબેદ વિના ચઈ શકતું 
હોત તો અત્યાર અગાઉ ક્યારનું યે સ(યશીધનનું કામ પતી ગયું હોત, 
અને એ દિશામાં કેોપ્તે કાઇ કહેવાપણું કે કરવાપણું ભાગ્યે જ રહ્યું 
હાત. જે જે મહાન પુરષો સત્યતો આવિર્ભાવ કરનારા પૃથ્વીનો” 
પટ ઉપર્‌ થઈ ગયા છે તેમતે પણુ તેમના પહેલાં થછ ગએલા 
અમુક સત્યશોધકોની શોધનો વારસો! મળેલો જ હતો. એવા 
કાઈ પણુ મહાન પુસ્ષ તમે બતાવી શકશે કે જેને પોતાનો 
સત્યની શોધમાં અતે સત્યના આવિર્ભાવમ પોતાતા પૂર્વવર્તી અને 
સમસમયવર્તી ખીન્ન તેવા શોધકની શોધને! થોડો પણુ વારસો ન જ 
ગળ્યો! હોય, અને માત્ર તેણે જ એકાએક અપૂર્વપણે તે સત્ય 
પ્રક્ટાજ્યુ હોય ? આપણે સહેજ પણુ વિચારીશું તો માલુમ પડશે કે 
જક્રાઈ પણુ સત્યશેધક અગર શાસ્ત્રપ્રણેતા પોતાને મળેલ વારસાની 
ભૂમિકા ઉપર ઉભો રહીને જ પોતાની દષિ પ્રમાણે અગર તો પોતાની 
પરિસ્થિતિને બધ ખેસે એવી રીતે સત્યને! આવિર્ભાવ કરવા મથે છે, અને 
તેમ કરી મત્યના આવિર્ભાવને વિકસાવે છે. આ વિચારસરણી જને 
'"દ્રેકી દેવા જેવી ન હોય તો એમ કહેવું જ્નેઇએ કે કોઈ પણુ એક 
વિષયનું શાસ્ર એટલે તે વિષયમાં શોધ ચલાવેલ, શોધ ચલાવતાં કે 
% શોધ ચલાવનાર વ્યક્તિઓની કમકે અને પ્રકાર ભેદ્વાળી પ્રતીતિ- 
ઓને સરવાળે, આ પ્રતીતિઓ જે સથોગોામાં અને જે ફ્મે જન્મી 
હે।ય તે સંયોગે પ્રમાણે તે જ કમે ગોડવી લઇએ તો એ વિષયનું 
સળંગ શાસ્ર બને અને એ બધી જ વૈકાલિક પ્રતોતિએ કે આવિર્ભાવો-- 
માંથો છૂટા છૂઢા મણુકા લઈ લઇએ તો તે અખડ શાસ મ 
કહેવાય; ૭તાં તેને શાસ્ત્ર કહેવું હોય તો એટલા જ અર્થમાં કહેવું 
જેઈએ કે તે પ્રતોતિતાો મગુકો પણુ એક અખ'ડ શાસતો! અંશ 
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છે. પણુ એવા કોઈ અંશને જે સપૂણુતાનું નામ આપવામાં આવે 
તો તે ખાટુ જ છે. નને આ મુદ્દામા વાંધો લેવા જવું ન હોય 
તો નથી જ લેતો-તો આપણે નિખાલસ દિલથી ખુલ કરવુ જેઈએ 
*ૃ માત્ર વેદ, માત્ર ઉપનિષદો, માત્ર નેન આગસો, માત્ર 
બૌદ્ધ પિટ્કા, માત્ર અવેસ્તા, માત્ર બાઈબલ, માત્ર પુરાણ, માત્ર 
કુરાન જે માત્ર તે તે રમૃતિએ એ પોતપોનાના વિષયપરત્વે એકલાં જ 
અતે સંપૂર્ણ શાસ્ર નથી. પણ એ ખધા જ આધ્યાત્મિક વિષય પરત્વે, 
ભૈતિક વિષય પરત્વે, અગર તો સામાઝ્ટ્કિ વિષય પરત્વે એક અખ'ડ 
ત્રેકાલિક શાસ્ત્રનાં ક્રમિક તેમજ પ્રકાર ભેદવાળા સત્યના આવિર્ભાવનાં 
સૂચક અથવા નો અખડ સત્યની દેશ કાળ, અને મકૃતિ ભેદ ગ્રમાણે 
જુદીજુદી ખાજીએ રજી કરતાં મખૂકા શાસ્રા છે, આ વાત કોઈ પણુ 
વિષયના એતિહાસિક અને તુલનાત્મક અભ્યાસીતે સમજવી તદ્દન 
સહેલા છે. જો આ સમજ આપણા મનમાં ઉતરે-અતે ઉતારવાની 
જરુર તો છે જન-તો આપણે પોતાની વાતતે વળગી રહેવા છતાં 
બીજને અન્યાય કરતા ખચી જઈએ, અને તેમ કરી ખીન્નને ષ્‌ષુ 
અન્યાયમાં ઉતર્વાતી પરિસ્થિતિષી બચાવી લઇએ. પોતાના માની 
લીધેલ સત્યતે બરાબર વફાદાર રહેવા સાટે જરુરનું એ છે કે તેની 
કિંમત હેય તેથી વધારે આકી અંધશ્રદ્ધા ન ખીલવવી અને છી 
આકીી નાસ્તિકતા ન દાખવવી. આમ કરવામાં આવે તો જણાયા 
વિના નજ રહે કે અમુક વિષય પરત્વેના સત્યશેધકે।નાં મથનો 
કાં તો બધાં જ શાસો! છે, કાં તો ખધાં જ અશ્ચાસ્ના છે, અતેકાં તો 
એ ફાંષ્ઠ જ નથી 


દેશ, કાળ, અત સયેગથી પરિમિત સત્યના આવિર્ભાવની 
દદ્િએ એ બધાં જ શાસ છે. સત્યના સપૃણું અને નિરપેક્ષ આવિ- 
ભાવની દણ્િએ એ બધાં જ અરાસરા છે, શાસ્રયોગતી પાર્‌ ગએલ 
સામથ્યોગની દૃણિખે એ બધાં શાસ્ત્ર ફે અશાસ્તર કોઈ નથી. માની 
લીધેલ સાંપ્રદાયિક શાસ્ત્ર વિષેતુ મિથ્યા અભિમાન ગાળવા માટે 
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આટલી જ સમજ બસ છે, નને એ મિથ્યા અભિમાન ગળે તો મોહતું 
બંધન ટળતાં જ બધા સહાન પુરુષોનાં ખડ સત્યોમાં અખંડ સત્યનું 
દરરીન થાય અને બધી જ વિચારસરણીની નદીઓ પોતપોતાની ઢખે 


ગક જ મહાસત્યના સમુદ્રમાં મળે છે એવી પ્રતીતિ થાય. આ પ્રતીતિ 
કરાવવી એ જ શાસ્રરચનાને પ્રધાન ઉદ્દેરા છે. 


સજ'કે અને રક્ષકે--શાસ્રો કેટલાક્તે હાથે સરન્નય છે 
અને કેટલાકને હાથે સચવાય છે-રક્ષાય છે; અને ખીન્ન કેટલાકને હાથે 
સચવાવા ઉપરાંત તેમાં ઉમેરણુ ચાય છે. રહ્ષક્રા, સુધારકો, અને 
પુર્વણીકારો કરતાં સર્જકો હમેશા જ એછા હોય છે. સજેકામાં 
પણુ ખધા સમાનજ ક્રે(ટિના હોય એમ ધારવું તે મનૃષ્યમ્રરૃતિનું 
અગન છે. રક્ષકોન! સખ્ય ખે ભાગ પડે છે, પહેલો ભાગ સજકની 
કૃતિને આજન્મ વદ્દાદાર રહી તેતો આશય સમજવાની, તેને સપણ 
કરવાની અને તને પચાર કરવાની કોશીષ કરે છે તે એટલો ખધેો 
ભ્રક્તિસંપન્ન હોય છે કે તેને મન પોતાના પૂન્ય સજ્ીના અનુભવમાં 
કાંઇ જ સુધારવા જેવું કે દારફ્રેર કરવા જેવું નથી લાગતું. તેથી તે 
“તાના પૃજ્ય સજાના વાકેયોને અક્ષરરા. વળગી તેમાથી જ બધું 
ફૂલિત કરવાતેો પ્રયત્ન કરે છે. અને દુનિયા તરક જેવાની ખીજ 
આખ બધે કરી દેછે. ન્યારે સ્‍હ્ષકાનો ખીજ ભાગ ભડિતંપન્ત હોવા 
ઉપરાત ૬દષ્રિમપન્ન પણુ હોય છે. તેથી તે પોતાના પૂન્ય સ્તરની 
રૃતિને અનુસરવા હતા તેને અક્ષર્શ વળગી રહેતો નથી. ઉલટ તેમાં 
તે જે જે ઉણુપાો જુએ છે, અગર પુર્વણીની આવશ્યકતા સમજે 
છે; તેને પોતાની રાક્તિ પ્રમાણે દૂર કરી છ પૃણે ડરીને જ તે શાસ્ત્રનો 
પ્રચાર કરે છે. આ રીતે જ રહ્ષક્ટોના પહેલા ભાગ ૬ર શાજ્તો મમાજ્ન 
અને પુરવણી ન પામવા છતાં એકદેશીય ઉંડાણુ કેળવે છે અને 
સ્‍ક્ષકાના ખીજ ભાગ ઠ્દારા એ શાસ્ત્રા પ્રમાર્જન તેમજ પુરવણી 
મેળવવાને લીધે વિશાળતા પામે છે. કોઈ પણુ સણાના શાશ્* 
સાહિત્યનો ઇતિહાસ તપાસીશું તો ઉપરની વાતની ખાત્રી થયા વિના 





ન્યાત 
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નહિ રહે અહિ દાખલા તરીકે આર્યત્રકરધિઓના અસુક વેદભાગને 
મૂળી સર્જન માની પ્રસ્તુત વસ્તુ સમજાવવી હોય તો એમ કહો શકાય 


% સૈત્રવેદતા આાહમાણુ ભાગ અને ન્ેમિનીયની મીમાંસા 
એ પ્રથમ પ્રકારના રક્ષકો છે, અને ઉષાનષદ્દો, જેન આગમો, 


બાદ્ધ પિટકો, ગીતા, સ્મૃતિ, અતે ખીન તેવા પ્રથા એ ખીજ પ્રકારના 


રક્ષકો છે. કારણુ કે બ્ાહ્મયણુત્રથાને અને પૂર્વ મીમાંસાને મત્રવેદમાં 
ચાલી આવતો ભાવનાએ।ની વ્યવસ્થા જ કરવાની છે, તેના પ્રામાણ્યને 


વધારે મજખૂત કરી લેકેોતી તે ઉપરની શ્રદ્ધાને સાચવવાની જ છે. 


કોઇપણુ રીતે મત્રવેદ્તું પ્રામાણ્ય સચવાઈ રહે એ એકજ ચિતા 
બ્રાહ્મણકાર અને મીમાસકેોની છે. તે કટ્ટર રક્ષકને મ ત્રવેદમાં ઉમેરવા 


જેવું કાંછ જ દેખાતું નથી. ઉલટું ઉમેરવાના વિચાર જ તેમને ગભરાવી 
મકે છે. જ્યારે ઉપનિષદકારો, આગમકારા, પિટકકારો વગેરે મત્રવેદમાંથી 
મળેલા વારસાને પ્રમાર્જન કરવા જેવો, ઉમેરવા જેવો અને વિકસાવવા 
જેવા લેખે છે, આવી સ્થિતિમાં એક જ વારસાને મેળવનાર જુદા 
જદા સમયના અને સમસમયના પ્રકૃતિભેદવાળા માણુસોમાં પક્ષાપક્ષી 
પડી નય છે, અતે કિલ્લેબધી ઉભી ચાય છે. 

નવા જૂતા વચ્ચે દ્રન્દ્ર-ઉપરનતી કિલ્લેબધીમાંથી સપ્રદાય 
જન્મે છે અતે એક ખીન્ન વચ્ચે વિચારતો સધર્ષ “ખૂબ જમે 
છે. દેખીતી રીતે એ સધર્ષ અનથકારી લાગે છે. પણુ એ 
સંઘર્ષને પરિણામે જ સત્યતેો આવિર્ભાવ આગળ વધે છે. 
કાઈ પુષ્ઠ વિચારક કે સમથે સ્રણા એ જ સંઘર્ષ માંથી જન્મ લે છે 
અને તે ચાલ્યાં આવતાં શાસ્ત્રીય સત્યોમાં અને શાસ્ત્રીય ભાવનાઓમાં 
નવું પગલુ ભરે છે. આ નવું પગલુ પહેલાં તો લેકોતે ચમકાવી 
મકે છે, અને બધા જ લેકે કે લેક્તે] મેદો જાગ રઢ અને 
શ્રહ્માસ્પદ શખ્દ્દો તેમજ ભોવનાએના ં્ેયારવડે એ નવા 
વિચાર કે સર્જકનું માથુ ફ્રેડવા તૈયાર ચાય છે. એક ખાજુએ 
વિરોધીઓની પલટણુ અને ખીજી બાજુએ નવો આગન્તુક એકલે]. 





શાસ્રમયાંદા ૧૫૫ 


વિરોધીએ એને કહે છે કે “તું જે કહેવા માગે છે, જે વિચાર 
દર્શાવે છે તે આ જૂના ઈશ્વરીય શાસ્્રામાં કયાં છે ? વળી તે બિચારા. 
કહે છે કે “નૂનાં ઈશ્વરીય શાજ્ઠાના શખ્દ્દો તો ઉલટું તારા નવા 
વિચારતી વિસ્દ્દ જ જ્ય છે. ' આ ખિચારા શ્રહ્દાળુ ૭તાં એક 
આંખવાળા વિરેધીઓને પેલે! આગ તુક કે વિચારક સ્રષ્ટા તેમના જ” 


સ'કુચિત શખ્દ્વોમાંથી પોતાની વિચારણા અને ભાવના કાઢી બતાવે 
છે. આ રીતે નવા વિચારક અને સ્રષ્ટા દારા એક વખતના નૂના 


શબ્દો અર્થદૃષ્ટિએ વિકસે છે અને નવી વિચારણા અને ભાવનાને 
નવો થર આવે છે અને વળી એ નવો થર વખત જતાં જૂનો થઈ 
જ્યારે બહુ ઉપયોગી નમી, રહેતો અગર ઉલટો બાધક ચાય છે ત્યારે 
વળી નવા જ સ્ષ્ટાઓ અને વિચારકો પ્રથમના થર ઉપર્‌ ચઢેલી 
એકવાર નવી અને હમણાં જૂની થઇ ગએલી વિચારણા અને ભાવનાઓ 
ઉપર નવે! ચર ચઢાવે છે. આ રીતે પરાપૂર્વથી ધણીવાર એક જ 


'ચખ્દના ખોખામાં અતેક વિચારણાએ અતે “ભાવનાના થર 
આપણે શાસ્ટમાર્ગમાં જેઈ શકીએ છીએ. નવા થરના ગવાહને 


જૂના થરની જગ્યા લેવા માટે ને શખ્દ સ્વત'ત્ર સર્જવા પડતા 
હોત અતે અનુયાયોઓનું જ્ેત્ર પણુ જુદુ જ મળતું હોત 
તો તો જૂના અને નવા વચ્ચે દદ (વિરોધ ) ને કેદી જ 
અવકાશ ન રહેત. પણુ કુદરતનો આભાર માનવો ન્ેઇએ કે તેણે 
ગખ્દ અને અતુયાયીઓનું ક્ષેત્ર છેક જ જુદુ' નથી રાખ્યું તેથી જૂના 
લોકોની મક્કમતા અને નવા આગ'તુકની દહતા વચ્ચે વિરોધ નમે છે 
અને કાળકમે એ વિરોધ વિકાસનું જ રૂપ પકડે છે. જેન કે બાદ્ધ 
મૂળ રાસ્તે લઈ વિચારીએ અગર વેદ ચારને એકમ માની ચાલીએ 
તા પણુ આજ વસ્તુ આપણને દેખાશે, મ-ત્રવેદમાંના ખહા, દ્રે, વસુણુ, 
શ્રત, તપ, સત્‌ ##અસત્‌ , યજ વગેરે શખ્દો તયા તેની પાછળની, 
ભાવના અને ઉપાસના લ્યો; અને ઉપનિષદોમાં દેખાતી એ જ શખ્દોમાં 
આરેપાખેથી ભાતતા તથા ઉપાસતા લ્યે. એટલું જ નહિ પણુ. 





૧૫૬ પચુષણુ પર્વનાં બ્યાખ્યાને 





ભગવાન સહાવીર અતે ખુદ્ધના ઉષદેશમાં સ્પષ્ટપણે તરવરતી સાહાણુ, 
તપ, કર્મ, વણુ, વગેરે શખ્દદો પાછળની ભાવના અને એ જ શખ્દો 
પાછળ રહેલી વેદકાલીન ભાવનાએ લઈ બતનેતે સરખાવે।. વળી 
ગીતામાં સ્પષ્ટપણે દેખાતી યસ, કર્મ, સ'ન્યાસ, પ્રવૃત્તિ, નિશૃત્તિ, યોગ, 
ભેગ વગેરે શખ્દ્દો પાછળ રહેલી ભાવનાઓ તે વેદકાલીન અને ઉપનિષટ- 
કાલીન એ જ શખ્દા પાછળ રહેલી ભાવનાએ સાથે તેમજ આ 
યુગમાં દેખાતી એ શખ્દ્દવા ઉપર આરેોપાએલી ભાવનાઓ સાથે 
સરખાવો તો છેલ્લા પાંચ હજર વર્ષમા આર્ય લોકોના માનસમાં કેટલે 


“ર પડયો છે એ સ્પષ્ટ જણાશે. આ ?૨ કઈ એકાએક પડથો નથી. 
"કૃ વગર વાંધે અને વગર વિરોધે વિકાસક્રમમાં સ્થાન પામ્યો! નથી; 


પણુ એ ફ્રેર પડવામાં જેમ સમય લાગ્યો છે તેમએ ફ્રેરવાળા થરને 
સ્થાન પામવામાં ઘણી અથડામણુ પણુ સહવી પડી છે. નવા વિચાર 
અતે સર્જ કો પોતાની ભાવનાના કથોાડાવડે જના શખ્દોની એરણુ 
ઉપર જૂના લોકોના માનસને નવો ધાટ આપે છે. લથોાડા અને 
એરણુ વચ્ચે માનસની ધાતુ દેશકાળાનુસારી ફેરફારવાળી ભાવનાઓના 
અતે વિયારણાએઓના નવનવા ધાટ ધારણુ કરે છે, અતે આ નવા 
જૂતાતી કાળચક્ીના પૈડાંએ નવનવું દળ્યે જ જાય છે, અને મનૃષ્ય- 
જતિતે જીવતી રાખે છે. 

વર્તસાન યૅગ--આ જસમાતામાં ઝપાટાબધ ધણી ભાવ્નાએઓ 
અને વિચારણાઓ નવા જ ફૂપમાં આપણી આગળ આવતી જાય 
જે, ૨જકીય કે સામાજિક ક્લેત્રમાં જ નહિ પણુ આધ્યાત્મિક ક્લેત્ર 
મુદ્દામાં ત્વરાળધ નવી ભાવનાએ। પ્રકાશમાં આવતી નાય છે, એક 
બાજુએ ભાવનાએને વિચારની કસોટીએ ચઢાવ્યા વિના સ્વીકારનાર 
સદબુદ્ધિ વર્ગ હોય છે, ન્યારે ખીજી બાજુએ એ ભાવનાઓને વગર 
વિચારે ફ્રે દેવા કે ખોટી કહેવા જેવી જરડ * બુદ્ધિવાળા પણુ જ 
નાનોસૂતો નથી. અશ 'સયોગેોમાં શું થવું નેરએ અતે શું થયું ઝે 
એ સપન્નવવા ખાતર ઉપરના ચાર સુદ્દાએ ચર્ચવામાં આવ્યા છે. 








શાસ્મર્યાદા ૧૫૭ 


સર્જ કો અને રક્ષકો મનુષ્યજાતિનાં નેસાગક ફળો છે. એની હસ્તીને 
કુદરત પણુ મિટાવી શકે નહિ. નવા જૂના વગ્ચેતું દ એ સયના 
આવિર્ભાવતું અને તેતે ટકવાનું અનિવાર્ય અંગ છે, એટલે તેથી પણુ 
સત્યપ્રિય ગભરાય નહિ. શાસ્ર એટલે શું? અતે આવું શાસ્ત્ર તે 
કયું? એ બે મુદ્દાઓ દષ્ટિના વિકાસ માટે અથવા એમ કહો કે 
નવાજૃનાનતી અથડામણીના દધિમથનમાંથી આપોઆપ તરી આવતા 
માખણુને ઓળખવાની શક્તિને વિકસાવવા માટે ચર્ચ્યા છે, આ ચાર 
સુદ્દાઓ તો અત્યારના યુગની વિયારણાએ અને ભાવનાઓ સમજવા 
માટે માત્ર પ્રસ્‍તાવના છે. લારૈ હવે ડુંડમાં જેઈએ અને તે પણુ 
જેન સમાજને લઈ વિચારીએ કે તેની સામે આજે કપ, કઈ રાજકીય, 
સામાજિક અતે આધ્યાત્મિક સમસ્યાઓ ખડી થઉ છે અતે તેને 
ઉકેલ શક્ય છે કે નહિ અને શકેય હોય તો તે કઈ રીતે શક્ય છે ? 
૧. માત્ર કુળ પરપમાથી કહેવાતા નેન માટે નહિ પણુ જેનામાં 
જેનંપણું ગુણુથી થોડું ધણું આન્યું હોય તેને માટે સુદ્ધા પ્રશ્ન એ છે 
*% તેવે માણુસ રાષ્ટ્રીય ક્ષેત્ર અને રાજજીય પ્રકરણુમાં ભાગ લે યા 
નહિ અતે લે તો કઈ રીતે લે. કારણુ કે તેવા માણુસને વળી રાષ્ટૂ 
એ ચું? અતે રાજકીય પ્રકરણુ એ શુ? રાષ્ટ્ર અને રાજગ્રકરણુ 
તો સ્વાર્થ તેમજ સ'ઝુચિત ભાવનાનું ફળ છે અને ખરુ ન્ટેનત્વ એ 
તો એની પારની વસ્તુ છે એટલે ગુણુયી જે જેન હોય તે રાષ્ટ્રીય 


કાર્યો અતે રાજકીય ચળવળોમાં પડે કે નહે ? એ અત્યારના નરેન 
સમાજનો પેચીદો સવાલ છે-ગૂઢ પ્રશ્ન છે. 


2. લગ્રપ્રથાતે લગતી રૂઢીએ।, નાતજતતે લગતી પ્રથાએ અતે 
ધ્રધા ઉધ્યોગની પાછળ રહેલી માન્યતાએ અતે સ-પુર્ષ ન્નતિ 
વચ્ચેના સ'બધોની ખાખતમાં આજકાલ જે વિચારો બળપૂર્વક ઉદય 


પામી રહ્યા છે અને ચોમેર લર કરી રલ્યા છે તેને નેતશાસ્મમાં ટેકો છે કે 
નણિં, અગર ખરા ન્જેનત્વ સાથે તે નવા વિચારોનો મેળ છે કે નહિ, કે 


જૂના વિગ્નારો સાથે જ ખરા જેનત્વતો સ'બ'ધ છે ! જે નવા વિચારોતે. 





ન્ઝ્ઝ્ડ્ડ્ક 


૧૫૮ પર્યુષણુ પર્વના વ્યાખ્યાનો 











શાસ્રનો ટેકો ન હોય અતે તે વિચારો વિના જીવવું સમાજ માટે 
અશક્ય દેખાતું હેય તો હવે શુ કરવું! શું એ વિચારોને જૂના 


શાર્તી ધરી ગાયના સ્તનમાંથી જેમ તેમ દહવાં ? કે એ વિચારોનું 


નવું શાસ્ર રચી જેનશાસ્ત્રમાં વિકાસ કરવો? કે એ વિચારોને 
સ્વોકારવા કરતાં ન્ેનસમાજની હસ્તી મટવાને કોમતી ગણુવુ ? 

૩. મોક્ષને પથે પડેલી ગુરસસ્થા ખરી રીતે ચુરુ એટલે 
સાર્ગદર્શક થવાને બદલે ને અનુગામીઓને ગુરુ એટલે બોજ રૂપ જ 
થતી હોય અને ગુસ્સસ્થારૂપ સુભૃમચકવર્તીની પાલખી સાથે તેને 
ઉપાડનાર મ્રાવકરૂપ દેવા પણુ ડૂબવાની દશામાં આવ્યા હોય તો 
શું એ દેવોએ પાલખી કે'ી ખસી જવુ ? 'ે પાલખી સાથે ડૂખી જવું ? 
“૬ પાલખી અને પોતાને તાર્‌ એવો કેઈ માર્ગ શોધવા થોલવું ? 
જે એવો માર્ગ ન જ ગઝે તો શું કરવુ ! અને સઝે તો તે માર્ગ 
જૂના ન્ટ્રેનશાસ્રમાં છે કૈ નહિ અગર તો આજસુધીમાં કોડએ 
અવલખેલો છે કે નહિ, એ નેવું ? 

૪. ધધા પરત્વે પશ્ન એ છે કે કયા કયા ધ'ધા ગુણુજનત્વ 
સાથે બધ મેસે અને કયા કયા ધ'ધા જૈનત્વના ધાતક બને ? શું 
ખેતીવાડી, લુહારી, સુતારી, અને ચામડાને લગતાં કામો, દાણાદુણીનો 
વ્યાપાર, વહાણુવડું, સિપાહિગીરી, સાંચાકામ વગેરે જેનત્વના બાધક 
“છે? અને ઝવેરાત, કપડાં, દલાલી, સઠો, મીલમાલેકી, વ્યાજવટાવ 
વગેરે ધંધાઓ જેનત્વના બાધક નથી અગર એછા બાધક છે? 

ઉપર આપેલા ચાર પ્રશ્નો વો અનેક એવા પ્રશ્નોમાંની વાનગી 
માત્ર છે. એટલે આ પ્રશ્વોનો ઉત્તર જે અહીં વિચારવામાં આવે છે 
તે ને તર્ક અને નિચારશુદ્ધ હોય તો ખીન્ન પ્રકોને પણુ સહેલાઇથી 
લામુ થઇ શકરો, આવા પ્રશ્નો ઉભા ચાય છે તે કાંઈ આજે જ યાય 
છે એમ કાઇ નધારે, એઓછા વધતા પ્રમાણુમાં અને એક અથવા 
ખીજ રીતે આવા પ્રશ્ચો ઉભા થએલા આપણે જેનશાઅતા પતિહાસમાંથી 
અવસ્ય મેળવી શકીએ છીએ. નવાં સુધી હુ' સમજાં છું ત્યાં સુધી 
આવા પ્રશ્નો ઉત્પન્ન થવાનું અને તેનું સમાધાન ન મળવાનું મુખ્ય 





શાસ્તરમર્યાદા ૧૫૯- 





કારણુ જેનત્વ અને તેના વિકાસકૃમના ઈતિહાસ વિષેના આપણા 
અન્તાનમાં રહેલું છે. 

જીવનમાં સાચા જેનત્વનું તેજ જરાચે ન હોય, માત્ર પરપરાગત 
તૈશ, ભાષા, અને ટીલાંટપકાંનુ જેનત્વ નણણે અનનણે જીવન ઉપર 
લદાએલું હાય અને વધારામાં વસ્તુરિથતિ સમજવા જેટલી ખુહ્ધિશક્તિ 
પણુ ન હોય «યારે ઉપર દર્શાવેલ પ્રશ્નોનો ઉકેલ નથી આવતે!. એ જ 
રીતે જવનમાં ઓછું વધતું સાચુ' જૈનત્વ ઉદ્ભવ્યુ હોય છતાં 
વારસામાં મળેલ ચાલુ ક્ષેત્ર ઉપરાંત ખીન્ન વિશાળ અને નવનવા 
ક્ષેત્રોમાં ઉભા થતા કોયડાએને ઉકેલવાતી તેમજ વારતવિક જેનત્વની 
ચાવી લાગુ પાડી ગૂ'ચવણુનાં તાળાંએ ઉધાડવા જેટલી પ્રજ્ઞા ન હોય 
ત્યારે પણુ આવા પ્રશ્નોના ઉકેલ નથી આવતો. તેથી જરુરતું એ છે 
' સાચુ જૈનત્વ શું છે, એ સમજ જવનમાં ઉતારવું અને બધા જ 


ક્ષેત્રમાં ઉભી થતી મુશ્કેલીઓને નિકાલ કરવા માટે જનત્વતો શી રી 
રીતે ઉપયોગ કરવો, એની પ્રજ્ઞા વધારવી. 


હવે આપણે જેઈએ કે સાચુ' જેનત્વ એટલે શું ? અને તેના 
સાન તથા પ્રયોગવડે ઉપરના પ્રશ્નોના અવિરાધી નિકાલ કેવી રીતે 
આવી શક્રે! આવુ જનત્વ એટલે સમભાવ અને સત્યદૃષ્ટિ, જેને 
જેનશાસ્ર અનુકમે અહિંસા તેમ જ અનેકાતદપ્ટિના નામથી ઓળખાવે 
છે. અહિંસા અને અનેકાંતદષ્ટિ એ બંને આધ્યાત્મિક જવનની ખે 
પાંખો છે અથવા તો પ્રાણુમદ ફ્રેક્સાં છે. એક આચારતે ઉજવળ 
કરે છે જ્યારે ખીજી દટ્િનિ શુદ્ધ અને વિશાળ ૩રે છે. આજ વાતને 
ઔજી રીતે મૂકીએ તા એમ કહેવું જઇએ કે જીવતની તૃષ્ણાતો 
અભાવ અતે એક દૈશીય દષ્ટિના અભાવ એ જ ખરુ જેનત્વ છે. 
ખડુ જેનત્વ અતે જૈેનસમાજ એ ખે વચ્ચે જમીન અસમાન જેટલું 
અંતર છે. જેણુ ખડું જેનત્ત પૂર્ણુપણે અગર તો ઓછાવધતા પ્રમાણમાં 
સાષ્યું હોય તેવી વ્યક્તિઓના સમાજ બંધાતા જ નથી. અને બંધાય 
તો પણુ તેમનો માર્ગ એવો નિરાળા હોમ છે કે તેમાં અથડામણીએ જ 








૧૬૪૭ પછુષણ્‌ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 
મક 





ઉભી થતી નથી, અને થાય છે તો સત્વર તેનો નિકાલ આવી જય છે. 

ત્ઝેનત્વને સાધનાર અને સાચા જ ન્ઝેનત્વની ઉમેદવારી કરનાર 
જે ગણ્યાગાંઠયા દરેક કાળમાં હોય છે તેતો જેનો છે જ. અને એવા 
જનોના શિષ્યો અગર પુત્રો જેમનામાં સાચા ન્ટેનત્વની ઉમેદવારી. 
ખરીરીતે હોતી જ નથી પણુ માત્ર સાચા જેનત્વના સાધકે અને 
ઉમેદવારે ધારણુ કરેલ રીતરિવાજ અગર પાળેલ સ્થૂળ મર્યાદાઓ 
જેમેનામા હોય છે તે ખધા જી અંગા છે, ગણુન્ટેનાને 
વ્યવહાર આતરિક સ પ્રમાણે ઘડાય છે અતે તેમના વ્યવહાર અને 
આંતરિક વિકાસ વચ્ચે વિમ્‌વાદ નથી સો. જ્યારે સામાજિક જેતેોમાં 
ગથી ઉક્કુ હેય છે. તેમનો બાલ વ્યવહાર તો  ગુણજેનાના વ્યવહાર 
વારસામાંથી « ઉતરી આજ્લે ટોય છે પણુ તેમનામાં આતરિક 
વિકાસનો છાટોય નથી હેોતે!. તેએ તો જગતના ખીજ મનુપ્યો 
જવ! જ ભોાગતૃ'ણાવાળા અને સાકડી દષ્ટિવાળા હોય છે. એક 
ખાજુ આતરિક જવનને વિકાસ જરાયે ન હોય અતે બીજી બાજુ 
તેવા વિરાસવાળી વ્યક્તિઓ મા સંભવતા આચરણાની નકુલ હોય ત્યારે 
ગએ નકલ વિત્તવાદતુ રૂપ ધારણુ કરે છે, તથા ડગલે ને પગલે મુશ્કેલીઓ. 


ઉભી કરે છે. ગુણુજેનત્વની સાધના માટે ભગવાન મહાવારે કે 
તેમના સાચા શિષ્યોએ વનવાસ સ્વીકાર્યો હોય, નમત્વ ધારણુ કર્યુ 
હોય, ગુફા પસંદ કરી હોય, ધર અને પરિવારનો ત્યાગ કથા હોય, 
માલમત્તા તરક ખેપરવાઈ દાખવી હોય, એ બધુ આતરિક વિકાસમાંથી 
જન્મેલુ હોઇ જરાયે વિસ્દ્ઠ દેખાતું નથી. પણુ ગળે સુધી ભોગતૃષ્ણામાં 
ડૂબેલા અને સાચા જેનત્વની સાધના માટે જરાયે સહનશીલતા 
વિનાના તેમ જ ઉદાર્દષ્ટિ વિનાના માણસો! ન્યારે ધરબાર છેડી 
જંગલમાં દોડે, ચુફાવાસ સ્વીકારે, માખાપ કે આશ્રિતોની જવાબદારી 
ફેંકી દે ત્યારે તો તેમતું છવન વિર્સવાદી થાય જ અતે પછી ખદલાત! 


નવા સંયોગો સાથે નવું છવન વી અશક્તિને કારણે તેમના 
જવનમાં વિરોધ જણાય એ ખુલ્લું છે ચૈ 
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શાસ્મર્યાદા વ્ટ્વૃ 


રાષ્ટ્રીયક્ષેત્ અને રાજપ્રકરણુમાં ન્ટૈને ભાગ લેવા કે ન લેવાની 
આખતના પહેલા સવાલ પરત્વે જણુવું જનેઇઃએ કે સ્‍ેનત્વ એ યાગી અને 
ઝૃહસ્થ એમ ખે વર્ગ'માં વહે'ચાએલું છે. ગૃહસ્થ નેનત્વ ને રાજ્યકરતાઓમાં 


તેમજ રાજ્યના મ“ત્રી, સેનાધપતિ વગેરે અમલદારોમાં ખુદ ભગવાન 
મહાવીરના સમયમાંજ જન્મ્યું હતુ, અને ત્યાર પછીનાં ૨૩૦૦ 


વર્ષ સુધી રાક્નએ તથા રાજ્યના સુખ્ય અમલદારેમાં ન્ટેનત્ત આણુવાને। 
અગર ચાલ્યા આવતા જેનત્વતે ટકાવવાને। ભગીરથ પ્રયત્ન જેનાચાર્યોએ 
સેવ્યો હતો તો પછી આજે રાષ્ટ્રીયતા અને જેનત્વ વચ્ચે વિરોધ શા માટે 
દેખાય છે? શું એ જૂના જમાનામાં રાજળએ, ર્‌ાજકર્મચારીઓ 
અને તેમનું રાજપ્રકરણુ એ બધુ કાઈ મનૃષ્યાતીત કે લોઠાત્તર ભૂમિતુ 
હતુ ? શુ એમાં ખટપટ, પ્રપ'ચ કે વાસનાઓને જરાયે સ્થાન જ 
ન હડું કે શુ તે વખતના રાજપ્રકરણુમાં તે વખતની ભાવના અને 
પરિમ્થિતિ મમાણે ગષ્ટ્રીય અસ્મિતા જેવી કાંઈ વસ્તુજ નહોતી ? 
ચુ તે વખતન' રાન્‍્યકર્તાએ ફેક્ત વીતરાગદણિએ અને જસુધેથ 
જીટુન્વજતૂની ભાવનાએ જ રાન કરતા ? નને આ બધા પ્રશ્નોને! ઉત્તર 
એ જ હોય કે જેમ સાધારણુ કુટઠુ ખિ ગૃહસ્થ નેનત્ત ધારણ 


કરવા સાથે પોતાનો સાધારણુ ગઝ્ૃહબ્યવહાર ચલાવી શકે છે તો મોભા 
અતે વભાવાળા ગૃહસ્થ પણુ એ જ રીતે જેનત્વ સાથે પોતાના વભાને 


સંભાળી શકે છે અને એ જ ન્યાયે રા”્ન અતે રાજકમ'ચારી પણુ 
પાતાના કાર્યક્ષેત્રમાં ર્ષે સતો સાચુ નેનત્વ જળવી શકે છે. તો 
આજની રાજગકરણી સમસ્યાનો ઉત્તર પણુ એ જ છે. એટલે કઝ 
રાષ્ટ્રીયતા અને રાજપ્રકરણુ સાથે સાચા જેનત્વને ( નને હૃદયમાં 
શ્રકટયું હોય તો ) કશી! જ વિરોધ નથી. અલખત અહી થાગી 
વર્ગમાં ગણાતા «્ેનની વાત વિચારવી બાકી રહે છે. ત્યાગી વર્ગનો 
રાષ્ટ્રીય ક્ષેત્ર અને રાજપ્રકક્ણુ સાથે સંબંધ ન ધટી શકે એવો 
કલ્પના ઉત્પન્ન થવાનું કારણુ એ છે કે રાષ્ટ્રોય પ્રવૃત્તિમાં સુદ્ધત્વ 
જેવું તત્તર જ નથી, અને રાજપ્રકરણુ પણુ સમભાવવાળુ' હોઈ જ ન 
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સકે એવી માન્યતા રૂઢ થઇ છે પર'તુ અનુભવ આપણુને કહે છે કે 
ખરી હકીકત એમ નથી. જે પ્રદૃત્તિ કરનાર પોતે શુદ્દ હોય તો તે દરેક 
જગાએ શુદ્ધિ આણી અને સાચવી શકે છે; અને જે એ પોતે જ 
શુદ્ધ ન હૈય તે! ત્યાગી વર્ગ મા રહેવા છતાં હમેશાં મેલ અને 
ભ્રમણામાં સબડયા કરે છે. આપણે ત્યાગી મનાતા નેતાને ખટપટ, 
ગ્રપચ અને અશુહ્ધિમાં તણાતા કયાં નથી નેતા ? જે તટસ્થ એવા 
મોટા ત્યાગીવર્ગમાં એકાદ વ્યકિત ખરેખર જૈન મળી આવવાનો 
ગભવ હોય તો આધુનિક રષ્ટ્રીય પ્રરૃત્તિ અને રાજકીય ક્ષેત્રમા 
ઝંપલાવનાઃ? મોટા વર્ગમાં તથી એ વધારે સારા ગુણુન્ટેનત્વને 
ઘ્ારણુ કરનારી અતેક વ્યક્તિઓ કયાં નથી મળી આવતી કે જે 
જન્મથી પણુ ન્ટ્ેન છે. વળી ત્યાગી મનાતા જૈન વર્ગે પણુ શપ્ટ્રીયતા 
અને રાજકીય ક્ષેત્રમા સમયોાચિત ભાગ લેવાના દા'ખખલાએ। ન્ેન- 
સાધુ્મંધના ઈ તિહા!સમાં કમાં એછા છે ? ડેર હેય તો એટલે જ 
છે કે તે વખતની ભાગ લેવાની પ્રશૃત્તિમા સાંપ્રદાયિક ભાવના અને 
નૈતિક ભાવના સ!થે જ ફામ કરતી; જ્યારે આજે સાંપ્રદાયિક ભાવના 
જરાયે કાર્યસાધક કે ઉપયોગી થઇ શકે તેમ નચી. એટલે જે નતિક 
ભાવના અને અર્પણુવત્ત હદયમાં હોય ( જેનો શુદ્ધ જૈેનત્વ સાથે 
મપૂ્ણું મેળ છે ) તે ગૃહરથ કે ત્યાગી કોઈપણુ જેને, તેના જેનત્વને 
જરા પણુ ખાધ ન આવે અતે ઉલટુ' વધારે પોષણુ મળે એવી રીતે 
કામ કેરવાનો રાષ્ટ્રીપ તેમજ ર૨ાજજીય ક્ષેત્રમાં પૂર્ણ અવકાશ છે, ધર્‌ 
અને વ્યાપારના ક્ષેત્ર કરતાં રાષ્ટ્ર અને રાજકીય ક્ષેત્ર મોટું છે, એ 
વાત ખરી; પણુ વિશ્વની સાથે પોતાતો મેળ હોવાનો દાવો કરનાર 
જેન ધરમ માટે તો રાષ્ટ્ર અને રાજ્ઝીય ક્ષેત્ર એ પણુ એક ધર જું 
નાનકડુ જ ક્ષેત્ર છે. ઉલટું આજે તો એ ક્ષેત્રમાં એવાં કાર્યો દા'ખપલ 
થયાં છે કે જેને! વધારેમાં વધારે મેળ ન્રેનત્વ (સમભાવ અને સત્યદછિ) 


સાથે જ છે. મુખ્ય વાત તો એ જ છે કે કેઈ કાર્ય અગર ક્ષેત્ર સાથે 
જેનત્તનો તાદાત્મ્ય સંબંધ નથી. કાર્ય અને ક્ષેત્ર ગમે તે હોય પણુ નને 
જેનત્વદરિ રાખી એમા ગ્રશત્તિ થાય તો તે બધુ શુદ્ધ જ હોવાનું. 
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ખીને પ્રશ્ન લસપ્રથા અને નાતજાત આદિના સ'બધ વિષે છે. 
આ ખાખબતમાં જાણવું જેઈ એ કે જેનત્વનું પ્રસ્થાન એકાંત ત્યાગ- 
જત્તિમાથી થએલું છે. ભગવાન મહાવીરને જે કાંઈ પોતાની સાધ- 
નામાથી આપવા જેવુ જણુ।યુ હતું તો તે એકાંતિક ત્યાગ જ હતો. 
પણુ એવા ત્યાગના ઈચ્છનાર્‌ સુદ્ધાં બધા એકાએક એવી જૃમિકાએ 
પહોચી ન શકે, એ લેોકમાનસથી ભગવાન્‌ અજાણ્યા ન હોતા. 
એટલેજ તેએ ઉમેદવારના એહા કે વધતા ત્યાગમાં સંમત થઇ, 
“મા પારેવન્ધં જીળઈ '-વિલબ ન કર-એમ ડહી સંમત થતા 
ગયા અને બાકીની ભોગવૃત્તિ અને સામાજિક મર્યાદાઓનું નિયમન 
કરનારાં રાસ્રો તો તે કાળે પણુ હતાં, આ જે પણુ છે અને આગળ પણુ 
રચાશે, સ્મૃતિ જેવા લાકિક શાસ લોકો આજ સુધી ધડતા આવ્યા 
છે અતે આગળ પણુ ધડશે. દેરાકાળ પ્રમાણે લેહે। પોતાની ભોગમયાદા 
સાટે નવા નિયમો, નવા વ્યવહારો ઘડશે, જૂનામાં ફેરફાર કરશે 
અને ઘણુ ફેકી પણુ દેશે. એ તોકિક સ્કૃતિઓમા ભગવાન પડયા જ 
નથી. ભગવાનનો ઇવ સિદ્ધાંત ત્યાગનો છે. લાકિક નિયમોનું ચક 
તેની આજુબાજુ ઉત્પાદ વ્યયની પઢે કૃવ સિદહ્ધાંતતે અડચણુ 
ન આવે એવી રીતે ફયા કરે એટલુ જ ન્નેવાનુ રહે છે. આજ 
કારણુથી ન્યારે ડુલધર્મ પાળનાર તરીકે જૈનસસમાજ વ્યવસ્થિત 
ચયો અને ફેલાતા ગયો ત્યારે તેણે લૈડિક નિયમાવાળાં ભાગ 
અને સામાજિક મર્યાદાનું પ્રતિપાધ્ન કરતાં અતેક શાસ્ત્રો રચ્યાં. 
જે ન્યાયે ભગવાન પછીના હજર વર્ષમાં સમાજને જીવતા રાખ્યો 
તે જ ન્યાય સમાજને જીવતે] રહેવા માટે હાથ ઉચે। કરી કહે છે કે 
“તું સાવધ થા, તારી પાસે પથરાએલી પરિસ્થિતિ નને અને પછી 
સમયાનુસારી સ્મૃતિઓ રચ. તુ એટલું ધ્યાનમાં રાખજે કે ત્યાગ 
એ જ સાચું લ્ય છે; પણુ સાથે એ પણુ ધ્યાનમાં રાખજે કે ત્યાગ 
વિના ત્યાગને ડોળ તુ કરીશ તો! જરર મરીશ, અને પોતાની ભોગ 
સર્યાદાને બધખેસે તેવી રીતે સામાજિક જીવનની ઘટના ફરજે. માત્ર 
સ્મીત્તતે કારણે કે પુરૃષત્વતે કારણે એકની ભોગણભૃત્તિ વધારે છે અથવા 
બીજતી એઈઇછી છે અથવા એકને પોતાની ૬ૃંત્તિઆ તૃત કરવાનો 
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ગમે તે રીતે હક્ક છે અને બીજાને વૃત્તિના ભાગ બનવાનો જન્માસેહ 
હક્ક છે એમ કદી ન માનતો;' સમાજ્ધર્મ સમાજને એ પણુ કહે 
છ કે સામાજિક સ્મૃતિઓ એ સદાકાળ એકસરખી હોતોજ નથી. 
ત્યાગના અનન્ય પક્ષપાતી ગુરુઆએ પણુ જેનસમાજ્ને બચાવવા 


અગર તો તે વખતની પરિસ્થિતિને વશ થઈ આશ્રય પમાડે તેવાં 
ભોગમર્યાદાવાળાં વિધાનો કર્યા છે હવેતી નવીન નેનસ્કૃતિઓમાં 


ચે(સ& હજર તો શુ પણુ બે સ્રીએ પણુ સાથે ધરાવનારાની ગ્રતિછાનું 
પ્રકરેણુ નાશ પામેલુ હરો, તો જ જૈન સમાજ માનભેર ધર્મસમા- 
નમાં મોડું બતાવી શકશે. હવેની નવી સ્મૃતિના પ્રકરણુમા એક 
સાથે પાંચ પતિ ધરાવનાર દ્રૌપદીના સતી#વની પ્રતિદ્ટા નહિ હોય છતાં 
પ્રામાણિકપણે પુનર્લમ કરનાર સ્ત્રોના સતીત્વની પ્રતિદ્ટા નોંધ્યે જ છટકો 
છે. હવેની રકૃતિમા ૪૦ થી વધારે વર્ષની ઉમરવાળા પુરૃષનું કુમારી 
કેન્યા સાથે લગ્ન એ બળાત્કાર કે વ્યભિચાર જ તોંધારો. એક સ્ત્રીની 
હયાતીમાં બીજી સ્ત્રી ફરનાર હવેની જૈનસ્મૃતિમાં સ્ત્રીધાતઝી ગણાશે. 
કારણુ % આજે નૈતિક ભાવતાન બળ જે ચોમેર ફેલાઈ રહયુ છે 
તેની અવગણુના કરીને જેનસમાજ બધાની વચ્ચે માનપૂર્વક રહી જ 
ન શકે, નાતજાતના બધનેો સખત કરવાં કે દીલાં કરાં એ પણુ 
વ્યવહારની સગવડતે। જ સવાલ હે]વાથી તેના વિધાને। નવેસર્‌ જ કરવાં 
પડશે, આ બાબતમા જૃનાં શાસ્્રાના આધાર શોધવો જ હોય તો 
જૈનસાહિત્યમાંથી મળા શકે તેમ છે પણુ એ શોધનો મહેનત કર્યા 
કરતાં “ મુવજેનત્વ ”-સમભાવ અને સત્ય-કાયમ રાખી તેના ઉપર 
વ્યવહારને બધ બેસે એવી રીતે જૈનસમાજને જીવન અર્પનાર લૌકિક 
સ્મૃતિઓ રચી લેવામાં જ વધારે શ્રેય છે. 

ચુરસંસ્થાને રાખવા કે ડ્રે૩ી દેવાતા સવાલ વિષે કહેવાનું એ 


છે કે આજ સુધીમાં ધણીવાર ગુરુસસ્થા ફેકી દેવામાં આવી છે 
અને છતાં તે ઉભી છે. પાર્શ્નાથની પાછળથો વિકૃત થએલ પરપરા 


મહાવીરે ર્‌ી દીધી તેથી ફાઈ ગુર્સસ્થાના અંત ન આવ્યો. 
ચત્વાસીઓ ગયા પણુ સમાજે ખીજ સંસ્થા માંગી જ લીધી. 
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જતિઓના દિવસો! ભરાતા ગયા ત્યાં તો સંવેગી ગુરુઓ આવીને 


ઉભા જ ૨હ્યા. ઝુરુઓને ફ્રેકી દેવા એતો અર્થે એ કદી નથો ક 
સાચાં તાન કે સાચા ત્યાગને ફેકી દેવાં. સાચુ' તાન અને સાચો 


ત્યાગ એ એવી વસ્તુ છે કે તેને પ્રલય પણુ નણ કરી શકતો નથી 
ત્યારે ગુરુઓને ફેકી દેવાનો અર્થ શે? એના અથે એટલે જ કે 
અત્યારે જે અસ્તાન, ગુરૃઓને લીધે પોષાય છે, જે વિક્ષેપપી સમાજ 
મોષાય છે તે અસ્ાન અને વિક્ષેષથી બચવા માટે સમાજે ઝુર્સંસ્થા 


સાથે અસહકાર કરવો. આ અસહકારના અસિતાપ વખતે સાયા 
ગુરએ તો કુદ્ન જેવા થદ્ આગળ તરી આવવાના, જે મેલા હરે 


તે શુહદ્ટ થઇ આગળ આવશે અને કા તો ખળી ભસ્મ 
થશે પણુ હવે સમાજને જે જાતના જ્ઞાન અને ત્યાગવાળા ગુરુઓની 
જરુર છે (સેવા લેનાર નહિ પણુ સેવા દેનાર-માગેદરેકોની જરર 
છે ) તે જતના ત્તાન અતે ત્યાગવાળા ગુરુએ જન્માવવા માટે 
તેમના વિકૃત ગુરત્વવાળી ઝ્સ્થા સાથે આજે નહિ તો કાલે સમાજને 
અસટ્ટટાર કથે જ છૂટકો છે. અલબત ન્ને ગુરુસંસ્થામાં કોઈ માઇનો 
લાલ એકાદ પણુ સાચો! ગુર સ્યાત હશે તો આવા સખત પ્રયોગ 
પહેલા જ ચુરુસસ્થાને તારાજથી ખચાવશે. જે વ્યક્ત આતરરાષ્ટ્રોય 


શાતિપરિષદ જેવી પરિષદ્દોસાં હાજર થઈ જગતનું સમાધાન થાય 
તેવી રીતે અહિ'સાનુ તત્ત્ત સમજવી શકશે અગર તો પાતાના 


અહિસાબળે તેવી પરિષદ્દોના હિમાયતીઓને પોતાના ઉપાશ્રયમાં 


આયર્ષી શકશે તેજ હવે પછી ખરો ન્તેનગુરુ થઈ શકશે. હવેનું 
એકબજરુ જગત ગ્રથમની અલ્પતામાથી મુક્ત થઇ વિશાળતામાં 


જય છે તે કોઈ નાત, જત, સ'પ્રદાય, પરપરા, વેશ કે ભાષાની 
ખાસ પરવા કર્યા વિના જ માત્ર શુદ તાન અને શુદ્ધ યાગની રાહુ 
જતું ઉભુ' છે. એટલે જે અત્યારની ગુર્સ'સ્થા આપણી શક્તિવધ ક 
થવાને બદલે શક્તિબાધક જ થતી હોય તો તેમના અને જેનતસમાજના 
ભલા માટે પહેલામાં પહેલી તકે સમજદારે તેમની સાથે અસહકાર 
કરવો એ એક જ માગ રહે છે. ને આવે માર્ગ લેવાનો પરવાનગી 








૧દ્દ પ્ઝુષણુ પર્વનાં વ્યાખ્યાને 








જેનશાસ્ત્રમાંચી જ મેળવવાની હોય તો પણુ તે સુલભ છે. ગુલામીભૃત્તિ 
નવું સરજતી નથી અને જૂનું ફ્રેડતી કે સુધ્રારતી પણુ નચી. એ 
વૃત્તિ સાથે ભય અને લાલ્ચની સેના હોય છે. જેને સદ્ગુણાની 
પ્રતિટ્ટા કરવી હેય તેણે ગલામીશૃત્તિનો મુર્ખ ફે%ીને, છતાં પ્રેમ તથા 
નમ્રતા કાયમ રાખીને જ વિચારવું ઘટે. 

ધ'ધાપરત્તેના છેલા ગશ્ષતા સબધમા જેનશાસ્ની સર્યાદા બહુ જ 
ડુંકી અને ટય છતાં સાચે! ખુલાસા કરે છે અને તે એ છે કે “જે 


ચીજનો ધ'ધો ધર્મ વિસ્દ્દ કે નીતિવિસ્&્ હોય તે ચીજનો ઉપભોગ 
પણુ ધર્મે અને નીતિવિરહ્ધ છે. જેમ માસ અને મઘ દ્જેનપર'પરા 


માટે વજય લેખાયા છે તો. તેનો ધધો પણુ તેટલો જ નિષેધપાત્ર 
છે. અમક ચીજ્તો ધ'ધા સમાજ ન ફરે તે તેણે તેતો ઉપભોગ 
પણુ છોડવા જ જેણ્એ આ જ ફારણુથી અન્ન, વસ્ત્ર અતે વિવિધ 
વાહનોની મર્યાદિત ભોગતૃષ્ણા ધરાવનાર ભગવાનના સુખ્ય ઉપાસકે। 
અશ, વસ્ત્ર આદિ બધુ નીપનનવતા, અને તેનો ધ'ધો પણુ કરતા. જે 
માણુસ ખીજાનો કન્યાને પરજી ધર ખાધે અતે પોતાની કન્યાને 
બીજ સાથે પરણાવવામાં ધમેનાશ જુએ એ કાંતો ગાડા હોવે 
જેઈએ અતે ડાલો હોય તો જૈનસમાજમાં મતિછિત સ્થાન ભોગવતો 
ન જ હોવે જેઇએ. જે માણુસ કોલસા, લાકડા, ચામડા અને યંત્રો 
જથાબધ વાપરે તે માણુસ દેખીતી રીતે તેવા ધ'ધાનો ત્યાગ કરતો 
હરો તો એતો અવ એજ કે તે બીજ પાસે તેવા ધધાએ કરાવે 
છે. કરવામાં જ વધારે દોષ છે અતે કરાવવામાં તેમ જ સમ્મતિ 
આપવામાં જ એછે દોપ છે એવું કાઈ એકાંતિક કથન જૈનશ્ાસ્્રમાં 
નયો. ઘણીવાર ફરવા ફરતા ફર્‌ાવવા અતે સમ્મતિમાં જ વધારે 
દોષ હોવાનો સંભવ જેનશાસ્ર માને છે. જે ખૌદો માંસતો ધે! 
કરવામાં પાપ માની તેવા ધધા જતે ન કરતાં માંસના માત્ર 
ખોરાકતે નિષ્પાપ માને છે તે ખૌદધોને જે જેનશાસ્ત્ર એમ કહેતું હોય' 
ક “તમે ભલેતે ધધો ન કરો પણુ તમારાદ્રારા વપરાતા માંસને' 
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તૈયાર કરનાર લેક્ોના પાપમાં તમે ભાગીદાર છે જ ” તો શું તે જ 
નિષ્પક્ષ જેનશાસ્ત્ર કેવળ કુળધર્મ' હોવાને કારણે જૈતોતે એ વાત 
કહેતા અચકાશે : નહિ કદી જ નહિ. એ તો ખુલ્લે ખુલ્લુ કહેવાતું કે 
કાં તો ભોગ્ય ચીજેનો ત્વ!ગ કરો અને ત્યાગ ન ફરા તો જેમ તેને 
ઉત્પ ફરવા અતે તેના વ્યાપાર કરવામાં પાપ લેખા છે તેમ 
ખીશનએ। દ્દારા તૈયાર થયેલી અને ખીનનઅએ। દ્વારા પૂરી પડાતી તે 
જ ચીજેના, ભોગમાં પણુ તેટલુ' જ પાપ લેખો. જેનશાસ્ત્ર તમતે 
પોતાની મર્યાદા જણાવશે કે “ દોષ કે પાપતો સંબધ ભોગ્વૃત્તિ સાથે 
છે; માત્ર ચીન્નેના સબંધ સાથે નથી.” જે જમાનામાં મજૂરી એ જ 
રથી છે એવું સૂત્ર જગદ્વ્યાપી થતું હશે તે જમાનામાં સમાજની 
અનિવાર્ય જર્રિયાતવાળા અન્ન, વસ્ત્ર, રેસ, મકાન, આદિતે જતે 
ઉત્પન્ન કરવામાં અને તેનો ન્નતે ધધો! કરવામાં દોષ માનનાર કાંતો 
“અવિચારી છે અને કાતો ધર્મધેલે છે એમજ મનાશે. 

ઉપસ'હાર--ધારવા કરતાં શાસ્રમર્યાદાતો વિષય વધારે લાંબા 
થયે! છે પણ્‌ મને જ્યારે સ્પષ્ટ દેખાયું કે એને ડુંકાવવામાં અસ્પષ્ટતા 
રહેશે એટલે થોડુંક લ'બાણુ કરવાની જરુર પડી છે. આ લેખમાં મે' 
શાસ્રાના આધારો ન્નણીને જ નથી ટાંકયા, કરકે કે!ઈઈ પણુ વિષય પરત્વે 
અનુકૂળ અને પ્રતિકૂળ બન્ને જાતનાં શાસ્ત્ર વાક્યો મેળવી શકાય છે. 
અગર તો એકજ વાડેયમાંથી ખે વિરોધી અર્થો ઘટાવી રાકાય છે. 
મે' સામાન્ય રીતે ખુદ્ધિગમ્ય થાય એવું જ રજી કરવાતો પ્રયત્ન 
કર્ચો છે, છતાં મને જે કાંઇ અલ્પસ્વલ્પ જેનરાસ્્રતો પરિચય થયે 
જ અને ચાલુ જમાનાનો અનુભવ મળ્યા છે તે બન્નેની એકવાકયતા 
મનમાં રાખીને જ ઉપરની ચર્ચા કર્ર છે. છતાં મ્હારો આ વિચાર 
વિચારવાની અને તેમાંથી નકાગું ફે? દેવાની સૌતે છૂટ છે. જે મને 
મારા વિચારોમાં ભૂલ સમજવશે તે વયમાં અને નનતિમાં ગમે તેવડા 
અને ગમે તે હોવા છતાં મારા આદરતો પાત્ર અવશ્ય થશે. 


સુખલાલ 


ખરી આદ્ેયાત્મડતા 


આજે અહી ધર્મ એ વિષયનો જુદી દટિથી વિચાર કરવાને 
શ્રયત્ન કર્યો છે. તે વિચાર કરતાં પહેલાં ધમેની આવશ્યકતા વિષે 
શેડો વિચાર કરીએ. મનૃષ્યતે ધમેની અગલ શા માટે છે ? પ્રથમ તો 
જૈતિક ઉન્નતિ માટે ધમેની ખાસ અગત્ય છે. નીતિમય વર્તન માંટે 
માત્ર નીતિનું, સદસતનું રાન બસ નથી એ આપણે અનુભવથી 
નનણીએ છીએ. મનુષ્ય પ્રલોભનોને વશ થાય છે તે માત્ર સદાચરણુના 
જ્ઞાનના અભાવે નથી હોતુ, પરન્તુ સાન છતા, સદાચરણુખળની 
ખામીને લીધે, અર્થાત્‌ ધર્મબળના અભાવે તે પાપમાં પડે છે. એ 
રીતે વિચાર ફરતાં જણાશે કે નીતિની ઉત્રત ભાવના ટકાવી રાખવા 
માટે તેમજ વ્યવહારમા નીતિના ઉચ્ચ આદર્શ અમલમા મુકવા માટે 
ધર્મ અથવા ધાર્મિક બળની ખાસ આવશ્યકતા છે. 

મતુજ બન્ધુ માટે ભ્રાતૃભાવતી લાગણી ખીલવવા માટે, સેવા- 
ભાવ જગત કરવા માટે અતે હદયની વિશાળતા કેળવવા માટે ધર્મ 
સિવાય ખીજું એક પણુ સાધન નથી. હદયની આ ઉ'ડી લાગણી એ 
ખુદ્ધિના વિષય નથી. પ્રુસ્તકોના અભ્યાસથી કૅ વિજ્ઞાનથી એ ઉત્પન્ન 
થઈ શકતી નથી. ધાર્મિકતા-આધ્યાત્મિક વૃત્તિ હોય તો જ માનવ 
બન્ધુ માટે અવુકમ્પાની, સહાનુભૂતિની, સેવાની ભાવના ઉત્પન્ન થાય 
છે અને ગમે તેવા વિષમ પ્રસંગે તે કાયમ રહે છે. 

સંકટ સમયે ધૈર્યબળ માટે ધર્મની ખાસ અગત્ય જણાય છે. 
પ્રિય જનના મૃત્યુ પ્રસંગે, કોઇ મોટી આપત્તિને પ્રસંગે કે સામાન્ય 
આધિવ્વાધિને પ્રસંગે વૈર્ય રાખવાની જૃત્તિ, ધામિકતા સારી રીતેઃ 


શ્વ 
ખરી ભાધ્યાત્મિકતા. પટ્ટ 








કેળવાયા વિના શકય નથી. સમસ્ત ખ્હ્માંડતું નિય'ત્રયુ એક અગમ્ય 
પરન્તુ બંતે કલ્યાણુમય યો।જનાનુસાર થાય છે એવી ઉ'હી શ્રદ્ધા હોય 
તો જ એવે કઠિન પ્રસંગે મનુષ્ય ધૈર્ય ધારણુ કરી શકે છે. 

આ જવનને અંતે, આપણા દેહના નાશ પછી અવશેષ અંશની 
ઉત્તરોત્તર ઉત્તત સ્થિતિ પ્રાતત કરવા માટે ધમે સિવાય ખીલને એક 
પણુ ઉપાય નથી. પરલોક અને પ૨કાળના સ્વરૂપ વિષે ગમે તેટલો 
મતભેદ હોઈ શાકે પરન્તુ નાશવ'ત દેહના અવસાન પછી ચેતનરૃપ 
આત્માની 'રાઈ પ્રકારતી સ્થિતિ માનવી પડે છે, અને એ સ્થિતિની 
ઉત્તરોત્તર ઉન્નતિ પણુ ચવાની આવસ્યકતા જણાય છે, તો તે ઉન્નત 
સ્થિતિ ધર્મ સિવાય ખીજે કયે માર્ગે સંભવિત છે ? 


ધર્મેતી આ રીતે આવશ્યકતા આપણે સ્વીકારીએ તો એટલું 
સ્પછ્ટ કબુલ કરવું પડશે કે પ્રચલિત કોઈ પણુ ધર્મ કે પય જે ઉપર 
જણાવેલી જરુરિયાતો ન પૂરી પાડે તે આપણે માટે ધમ નથી; તે ગમે 
તેટલો જૂના કે પ્રતિષ્ઠા પામેલો હોય તો પણુ -યાપણું માટે તે 
વજ્ય છે, જે પથનાં ધર્ષપુસ્તક્રા અગર વિધાનો નીતિની પરમ ઉભ્ત 
ભાવનાને વિધાતક હોય-તેમનું અંતર રહસ્ય ગમે એટલું ઊડ? 
તરવનાન કે ગૂઢ ભાવનાઓથી ભરેલું હોય છતાં વ્યવહારમાં 
સ્થૂલ ઉપયોગમાં તે નીતિના વિચાર વાણી કે વર્તનને બાંધ ધ 
હોય-તો તે આપણે માટે ધર્મે નથી-તે સવથા અગ્રાલ છે. એ જ 
જે ધ્મેના પાલનથી, જેના ખાલાયારે સંપૂર્ણુપણે અને શુદ્ધ તિખાલસ' 
ભરાવે નિર્તર પાળવા છતાં, સંકટ સમયે જે ચિત્તનો જ્લેભ 
ટાળવા માટે ્ધર્યખળ ન આપી શકતો હોય, જેનાથી આત્માને પરમ 
ક્રાંતિ પ્રાસ યઈ ઉદ્દેગરહિત ચિત્ત ન થતું હોય તે ધર્ષ તરીકે શા 
ઉપયોગનો છે ? 

જે ધર્મપાલનથી ચિત્તની જૃત્તિ સંકુચિત થઈ જતી હેય, 
હુંદયતી વિશ્ચાસતાતે બદલે પોતાનું, પારકુ, ઉચ, તીચ,  સ્પૃક્ય, 


ભ્જૂ્ઝ્ક્ઝ્ટ્કકઝડ્ટન્ઝ્સૂકઝસ્ક્કડકકઝઝ્ક્સ્ઝક્ઝક્્ઝ 


1૧19૦ પયુંવલુ પર્વનાં વ્યાખ્યાનો. 


અસ્પ્રશ્મ, શૌચ, શ્વરોચ એવા ભેદ પાડી માનવ સમાજમાં બ'ધુતાને 
બદલે તાહ પાડી સ્વાર્યો વૃત્તિ વધારવામાં સઠાયભ્ૃત યતો હોય તે 
ધમૈ નથી પણુ ષમેતો ઢોંગ માત્ર છે. 


આ સર્વ દષ્ટિથી વિચાર કરી માનવસમાજની વર્તમાન 
અભિલાયાએ અતે જરશિયાતો લક્ષમાં રાખી નવી વિશાળ દરથી 
ધર્મ અને ધર્મસંસ્થાગાની યોજના થવાતી સત્વરે જરુર છે એ 
ફૂર% ધર્માચાર્યતી ખાસ ફરીતે છે. એ કરજમાંથી તેએ ચક્રે અગર્‌ 
જીયું અને નિરુપષોગી થઈ ગયેલા ખાલાચારને પ્રાધાન્ય આપી 
ધર્મના વાસ્તવિક સ્વરૂપ અથવા "ખરી આપ્યાત્મિકતા પ્રત્યે દુર્લક્ષ 
ગખશે તો નજદીકના ભવિષ્યમાં એ ધર્મા, ધર્માયાર્થો અને 
ધમેસ'સ્યાએ નણપ્રાય થશે અને ઈ તિદાસના પૃષ્ઠ ઉપરથી તે 
વિલુમ થરો 


ગઢુલાલ ગેોપીલાલ કાવ 
( એજ્યુકેશનલ ઈન્સ્પેકટર ) 


